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U ime Allaha, Milostivog, Samilosnog! 

Moj Boze, olaksaj, o Plemeniti! 



Ebu Muhammed ibn Ali ibn Ahmed ibn Seid ibn Hazm, serijatski pravnik iz Endelusa, 
neka ga Allah obaspe miloscu Svojom, kaze: 

-Hvala Allahu na neizmjernim dobrotama i darovima! Neka je Allahov salavat na 
Muhamtneda koji je Njegov rob i pec at vjerovjesnika i poslanika Njegovih! Cinim 
pribjeziste Uzvisenom priznajuci da sam bez moci i snage, pa molim od Njega pomoc da 
me sacuva od svih strahota i neugodnosti na ovom svijetu, a da me na onom svijetu 
izbavi od svakog straha i teskoce! 

Ja sam u ovoj knjizi sabrao mnoge misli koje mi je tijekom vremena i promjenom 
njegovih Stan j a darivao Darovatelj razboritosti omogucivsi mi razumijevanje mijena 
sudbine i sagledavanje njezinih ocitovanja. Utrosio sam u to najveci dio svoga zivota 
dajuci uvijek prednost sakupljanju toga putem citanja i razmis/janja nad svim ostalim 
uzicima za koji ma tezi vecina ljudi i nad skupljanjem viska imetka. Istovremeno sam 
ovom knjigom prezreo sve sto sam od toga bio dokucio da bi Allah dzellesanuhu dao da 
se njom okoristi svaki onaj koga odabere od robova Svojih, a do koga ona dode. Za ovo 
sto sam sastavljajuci je svoju dusu zamarao i trud ulagao jer sam dugo vremena samo 
njom zaokupljen bio neka je citalac prihvati drage volje. Ja je njemu tako i posvecujem. 
A kada je dobro prouci i Allah dzellesanuhu omoguci da se njom okoristi uv jer ice se da 
mu je to bolje od svih riznica blaga i svakog drugog imetka. Ja se za sve to nadam 
najvecoj nagradi kod Uzvisenog, jer je moja nam j era (nijjet) bila uciniti ono dime ce se 
moci koristiti robovi Allahovi i sto ce popraviti ono sto se od njihova moral nog ponasanja 
iskvarilo i iscijeliti bolesti dusa njihovih. 



U svemu ovom ja samo Allaha u pomoc prizivam! 



O lijecenju dusa i ispravljanju losih navika 

Uzitak koji razumni nalazi u svojoj razumnosti, uceni u svome znanju, mudri u svojoj 
mudrosti, mudztehid u ime Allaha dzellesanuhu u svome idztihadu, veci je, dakako, od uzitka 
koji nalazi sladokusac u svome jelu, onaj koji pije u svome picu, onaj koji ima odnos sa zenom u 
spolnom cinu, dobitnik u svojoj dobiti, igrac u svojoj igri i naredbodavac u svojoj naredbi. 
Dokaz za to je sto mudri, razumni, uceni i mudztehid nalaze uzitke koje smo nabrojali kao sto 
ih nalazi i onaj koji im se potpuno predao, i osjecaju ih kao sto in osjeca i onaj koji se samo na 
njih dao. Ali, o ovome dvome moze valjano suditi samo onaj koji ih je oboje upoznao, a nikako 
onaj koji je upoznao samo jedno od njih. 

Ako dobro razmislis o posljedicama svih stvari otkrice ti se njihova beznacajnost i 
uvjerices se u prolaznost svih ovosvjetskih situacija. Ostaje da je istina samo u radu za onaj 
svijet, jer svaka nada na ovom svijetu neminovno odvodi u tugu ili zato sto te na kraju ta nada 
napusta, ili zato sto ti nju ostavljas. Jedno od toga dvoga mora biti. Samo djelo u ime Allaha 
dzellesanuhu donosi na kraju uvijek radost, koja dolazi prije ili poslije: prije zbog toga sto nisi 
okupiran onim sto drugima zaokuplja svu brigu, pa te postuju i prijatelji i neprijatelji tvoji, a 
poslije zbog zadobijenog Dzenneta. 

I ja sam tragao za ciljem koji svi ljudi podjednako smatraju dobrim i tragaju za njim. I 
nasao sam da postoji samo jedan takav cilj, a to je: osloboditi se brige. Kada sam ovaj cilj dobro 
proucio uvjerio sam se da svi ljudi ne samo da ga podjednako smatraju dobrim i teze za njim 
nego svi oni, usprkos razlicitih zelja, zahtjeva i ciljeva, ne ucine nijedan pokret i ne izgovore 
nijednu rijec, a da time ne smjeraju odagnati brigu od sebe. I u tome najveci broj njih put 
pogrijesi, dosta njih pogresku nacini, a najmanji broj njih do cilja stigne. Svi narodi od dana 
kada je Allah dzellesanuhu stvorio ovaj svijet pa sve dok on ne iscezne i ne zamijeni ga svijet 
Konacnog obracuna uzimali su odbacivanje brige sebi za pra\/ac i u svim svojim nastojanjima 
tezili su samo torn cilju. 

Kada je rijec o svim drugim ciljevima, potrebno je kazati da ljudi razlicito gledaju na 
njih, svako sa svoga stanovista. Ima ljudi koji ne vjeruju i zato ne rade nista za onaj svijet. Ima 
ih i losih koji ne zele dobro, sigurnost i istinu. A ima ih koji vise vole da ostanu nepoznati negoli 
da budu slavni, povodeci se za svojim strastima i htijenjima. Ima ih, opet, i takvih koji ne zele 
imetak i vise vole da nemaju nego da imaju, kao sto su bili mnogi poslanici, alejhimu-s-selam, i 
drugi pobozni i mudri ljudi koji su ih slijedili u tome. Ima ljudi koji po svojoj prirodi preziru 
uzitke i omalovazavaju one koji za njima tragaju, slicno onima za koje smo rekli da vise vole 
nemati nego imati. A ima i onih koji ne cijene znanje nego neznanje, poput vecine obicnog 
svi j eta. 

Eto, to su ciljevi kojima ljudi teze nemajuci drugih. Medutim, otkako svijet postoji i sve 
dok bude trajao nije bilo i nece biti nikoga ko brigu smatra lijepom i ko ne zeli da je odagna od 



sebe. Kada se ovo uzviseno saznanje ustalilo u mojoj dusi i kada mi se otkrila ova divna tajna, 
kada je Allah dzellesanuhu osvijetlio mome umu ovu veliku riznicu, poceo sam tragati za putem 
koji uistinu vodi ka odbacivanju brige, sto jest uzviseni cilj koji nastoje postici svi ljudi, i 
neznalica i ucenjak, i dobar i los, pa sam nasao daje to jedino okretanje Allahu dzellesanuhu 
kroz rad za onaj svijet. Tako oni koji tragaju za imetkom cine to da bi se spasili od brige koju 
donosi siromastvo. Onaj koji trazi slavu cini to da bi odbio od sebe brigu da neko drugi bude 
nad njim. Onaj koji trazi uzitke cini to da bi odbio od sebe brigu koja nastaje iz nastojanja da 
im se odupre. Onaj koji traga za znanjem cini to da bi odbio od sebe brigu koja dolazi od 
neznanja. Onaj koji se veseli slusati o dogadajima i razgovarati sa drugima cini to da bi od sebe 
odagnao brigu koju zadaje samoca i nepoznavanje onog sto se u svijetu dogada. Onaj koji jede, i 
onaj koji pije, i onaj koji se zeni, i onaj koji se oblaci, i onaj koji se igra, i onaj koji imetak 
sakuplja, i onaj koji jase, i onaj koji pjesice ide, i onaj koji nekog ispraca, cine to samo da bi 
odbili od sebe brigu onog sto je suprotno tim cinima kao i ostale brige. Ko dobro razmisli o 
svemu sto smo spomenuli uvjerice se da su sve to brige koje nastaju i koje nuzno imaju 
situacije koje ih prate, neke od njih su nestale bez traga, neke postojece ce proci, a neke ce, 
opet, ostati usljed nekih nedaca... 

Uvjerio sam se da samo rad za onaj svijet koji je cist od svake mane i koji je iskren vodi 
sigurno ka otklanjanju brige. Takoder sam se uvjerio da onaj koji radi za onaj svijet, ako bude 
kusan brio kakvom neugodnoscu na torn putu, nece se nimalo zabrinuti zbog toga. Stavise, to ce 
ga veseliti, jer ce mu njegova nada u konacni ishod koji ce mu pripasti biti pomoc u onome za 
cim traga, cak i vise od toga. A ako ga, pak, bude nesto ometalo na putu torn, nece mu pridavati 
nikakav znacaj i nece ga to brinuti, jer on zna da nije on za to odgovoran. S druge strane, to 
nece ostaviti nikakva traga na onome za cim on tezi. Cak i ako bude meta uznemiravanja, opet 
se veseli. I nesreca koja ga na torn putu zadesi veseli ga. I ako se u torn hodu zamara, raduje 
se. Jer on je u stalnoj radosti, sto nije slucaj sa drugima. 

Znaj zasigurno da postoji samo jedan cilj: odagnati brigu. I samo je jedan nacin da se ta 
postigne: raditi u ime Allaha dzellesanuhu. Sve ostalo je samo zabluda i maloumnost. 

Svoju dusu trosi samo za ono sto je uzvisenije od nje. A to je da je trosis u ime Allaha 
dzellesanuhu, u pozivanju ka Istini, u zastiti porodice, u odbacivanju svega onog sto ti nije 
naredio tvoj uzviseni Stvoritelj i u pomoci onome kome je ucinjena nepravda. Onaj koji svoju 
dusu trosi da bi postigao neki od ovosvjetskih ciljeva slican je onome koji prodaje dragulje za 
obicno kamenje. 

Nema ljudskosti u onoga koji nema vjere. Razumni ne vidi za sebe osim Dzenneta druge 
nagrade. I u preziranju licemjerstva Iblis ima zamku, pa mnogi izbjegavaju cinjenje dobra iz 
straha od licemjerstva. 



O razumu i rahatluku 

To znaci ne voditi brigu o govoru Ijudi nego se posvetiti /Allahovom dzellesanuhu govoru. 
U tome je sva razumnost i sav rahatluk. 

Ko misli da se moze spasiti od napada drugih Ijudi i njihovog korenja — lud je. A ko 
usmjeri, svoj pogled i uvjezba svoj duh da trazi smiraj u dostizanju istine, pa iako mu u pocetku 
to bude pricinjavalo bol, njegova radost zbog tog njihovog korenja bice veca i jaca nego da ga 
hvale. Jer on zna da njihovo hvaljenje, i ako bude umjesno, kada dopre do njega cini ga 
umisljenim i tako ponisti njegove vrline. A ako to hvaljenje ne bude zasluzio i on se opet bude 
tome veselio, onda se on zadovoljava i raduje lazi, sto je velika mana. 

Sto se pak tice njegova korenja od s^vam drugih, pa ako ono bude brio umjesno i dopre 
do njega, mozda da to bude razlogom da se pocne kloniti onoga za sto ga se kori, sto je velika 
sreca koju moze ne prizeljkivati samo onaj koji je manjkav. A ako pak to njihovo korenje ne 
bude brio s razlogom, air se on strpi, onda ce, uz blagost i otrpljenje, imati dodatnu vrlinu, a 
bice i na jos vecem dobitku jer ubire dobra koja proisticu iz toga sto ga se kori bespravno. Za 
ta dobra ce imati nagradu r\a ban konacnog obracuna, kada mu to bude najpotrebnije bilo, 
pogotovo jer se nije za to trudio niti opterecivao svoju dusu. Ovo je velika sreca koju samo lud 
moze ne zeljeti. 

Medutim, ako do njega ne bude dopiraio to sto ga drugi hvale, onda je isto za njega 
govorili oni ili sutjeli. A\i nije tako kada je rijec o korenju, jer on je r\a dobitku u torn slucaju 
bez obzira da li njihovo korenje dopiraio do njega ili ne. Da /\llahov Poslanik, sallallahu alejhi ve 
selleme, nije rekao za lijepu pohvalu: „To je brza radost vjerniku", trebalo bi da razumni vise 
tezi da bude neopravdano karan nego da bude opravdano hvaljen. A\i spomenuta Poslanikova 
izreka kaze da radost treba da bude zbog istine, a ne zbog neistine i zato je potrebno radovati 
se onome zbog cega se hvali, a nikako zbog samog cina hvaljenja. Vrline, mane, pokornosti i 
grijesenje svaka dusa ili odbija ili se prijatno osjeca u druzbi sa njima. Sretan je onaj cija dusa 
osjeca radost u druzenju s vrlinama i pokornostima izbjegavajuci niskosti i grijesenja. 
Nesretan je pak onaj cija dusa se nasladuje u druzenju s manama i grijesima udaljavajuci se od 
vrlina i pokornosti. 

A u svemu ovom se ogleda samo /Allahovo dzellesanuhu djelo i cuvanje. Onaj koji trazi 
onaj svijet slican je melekima, dok je onaj koji trazi zlo slican sejtanima. Onaj koji trazi slavu i 
vlast slican je zvjerima, dok je onaj koji trazi uzitke slican zivotinjama. Onaj koji traga za 
bogatstvom radi samog bogatstva, a ne da bi ga trosio u r\areder\e i dobrotvorne hajrate pao je 
vrlo nisko tako da ga se ni sa hajvanom ne moze usporediti. Or\ je prije slican larvama u spiljama 
r\a nepristupacnim mjestima od kojih nijedna zivotinja nema koristi. Razumni se nikada ne veseli 
svojstvu u kojem ga nadmasuje neka zvijer ili druga zivotinja ili ono sto nema dusu. Jer on se 



raduje samo prestizu u vrlini kojom ga je Allah dzellesanuhu ucinio razlicitim od zvijeri, drugih 
zivotinja i stvari, to jest podario mu razumnost po kojoj se on pridruzuje melekima. 

Onaj koji se raduje svojoj hrabrosti koju ne trosi u ono sto je Allah odredio trebalo bi 
da zna da je tigar neustrasiviji od njega i da su lav, vuk i slon hrabriji od njega. Onaj koji se 
raduje vlastitoj tjelesnoj snazi neka zna da su mazga, vo i slon po tjelesnoj snazi jaci od njega. 
Onaj koji se raduje svojoj sposobnosti da nosi teske tovare neka zna da je u tome magarac 
sposobniji od njega. Onaj koji se raduje vlastitoj brzini neka zna da su pas i zee brzi od njega. 
Onaj koji se raduje Ijepoti svoga glasa trebalo bi da zna da ima dosta ptica koje imaju Ijepsi 
glas od njegova te da su zvuci frule umiljatiji i razdraganiji od njegova glasa. Pa cemu onda taj 
ponos i ta radost zbog necega u cemu ga nadmasuju druge zivotinje. 

Ali onaj cija je razboritost jaka, znanje veliko i djelo dobro, neka se tome raduje! Jer u 
tome ga nadmasuju samo meleki i najbolji od ljudi. Allahove dzellesanuhu rijeci: „A onome koji 
je pred dostojanstvom Gospodara svoga strepio i dusu svoju od prohtjeva uzdrzao, Dzennet ce 
boraviste biti sigurno" sadrze u sebi sve vrline. Jer ukrotiti strast za kojom dusa tezi znaci 
odbiti je od njezine srdite i strastvene prirode koje obje spadaju pod strast. Stoga je 
potrebno upotrijebiti dusu tako da izraz.a\/a ono sto ona jest, a po cemu se razlikuje covjek od 
ostalih zivotinja, insekata i zvijeri. 

Rijeci Allahova Poslanika, sallallahu alejhi ve sellem, upucene kao odgovor onome koji ga 
je pitao za savjet: „Ne srdi se!", kao i njegov izricit zahtjev da se drugome zeli ono sto se zeli 
samome sebi, sadrze takoder sve vrline. Jer njegova zabrana da se covjek srdi znaci u stvari: 
uskratiti dusi koja posjeduje sposobnost srdzbe tu njezinu strast, dok njegov zahtjev da se 
zeli drugome ono sto se zeli sebi znaci u stvari: ukrotiti u dusi njezin strastveni nagon, s jedne 
strane, i uevrstiti u njoj pravicnost koja jest osnovna svrha anorganske duse. 



O znanju 

Kada znanje ne bi imalo nikakvu drugu vrijednost osim strahopostovanja i ljubavi 
neznalica, kao i ljubavi i postovanja ucenih prema onom ko znanje posjeduje, bio bi i to dovoljan 
razlog da ga se trazi. A da i ne govorimo o ostalim njegovim odlikama r\a ovom i onom svijetu. Na 
drugoj strani, da neznanje nema nikakve druge mane osim zavisti neznalice i njemu slicnih 
prema ucenima, bilo bi i to dovoljan razlog da ga se nuzno i odlucno izbjegava. A sta tek reci 
kada se imaju u vidu i ostale njegove mane r\a ovom i onom svijetu. 

Kada od znanja i bavljenja znanjem ne bi bilo nikakve druge koristi, osim sto onoga koji 
se bavi njima cuva od ubitacnog haluciniranja, sto odagnava od njega pusta nadanja koja samo 
zabrinutost pribavljaju kao i misli koje dusu more, bio bi to najveci razlog da ga se nastoji 
steci. A sta tek da se kaze za ostale njegove odlike cije bi nabrajanje potrajalo vrlo dugo i od 
kojih je najneznatnija ona koju smo spomenuli u vezi sa onim koji traga za znanjem i njemu 
slicnim. 

Umjesto da se zabave ovim sto smo kazali, vladari slabici traze zabavu u igri Sana, kocki, 
vinu, pjesmi, konjskim utrkama, lovu i u drugim zabavama od kojih imaju samo stetu i na ovom i 
r\a onom svijetu. 

Kada bi znalac dobro razmislio o svojoj proslosti kada ga je njegovo znanje spasilo od 
ponizenja od s^rar\e neznalica kada se vlasti docepaju, te od zabrinutosti zbog nepoznavanja 
istina kao i zadovoljstva sto su mu se otkrile neke od skrivenih stvari, on bi zasigurno jos vise 
zahvaljivao Allahu dzellesanuhu i radovao se znanju koje ima, tezeci da ga jos poveca. 

Onaj koji se bavi najnizim znanostima ostavljajuci one najuzvisenije kojima se takoder 
kadar baviti, je poput onoga koji sije kukuruz u zemlji u kojoj dobro uspijeva psenica, ili kao 
onaj koji sadi sljive u kraju gdje cvjetaju palme i smokve. 

Siriti znanje medu onima koji ga nisu dostojni donosi samo stetu. To je kao kad bi davao 
med i slatkise onome koji ima temperaturu i groznicu, ili kad bi davao da mirise mosus onaj koji 
osjeca glavobolju od upale zuci. 

Onaj koji skrtari u znanju gori je od onoga koji skrtari u imetku, jer skrtac sa imetkom 
brizljivo cuva da ne propadne ono sto je stekao, a skrtac u znanju skrtari sa onim sto ne 
propada ako se dijeli, niti ga napusta ako se drugome kazuje. 

Onaj koji ima sklonost prema nekom znanju, makar ono bilo i nize od nekog drugog 
znanja, neka se ne zaokuplja nikakvim drugim, jer bi u torn slucaju bio kao onaj koji sadi 
kokosove orahe u Endelusu ili masline u Indiji, a one tamo ne uspijevaju. 

Najuzvisenije znanosti su one koje te priblizavaju tvome uzvisenom Gospodaru i 
Stvoritelju i koje ti pomazu da steknes Njegovo zadovoljstvo. 
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Usporeduj svoj imetak i zdravlje sa onim koji je u tome iza tebe, a usporeduj svoje 
vjerovanje, znanje i vrline sa onim koji je u njima ispred tebe. 

Tajnovite znanosti su poput jakog otrova; on koristi samo snaznom i jakom tijelu, a 
upropascava slabasno tijelo. Tako tajnovita znanja povecavaju kvalitet samo onog uma koji je 
jak, preciscavajuci ga od nedostataka, dok istovremeno upropascuju onoga ciji je urn slabasan. 

Ima ljudi koji se unose u gluposti toliko revnosno da kada bi se toliko unosili u ono sto je 
razumno bili bi mudriji od Hasana Basrije, Platona Atinjanina i Perzijanca Buzerdzumhura. 

Razum je beskoristan ako nije poduprt bilo vjerom ili srecom na ovom svijetu. A znanje 
prestaje kod nepoznavanja Allahovih dzellesanuhu svojstava. 

Nema vece nesrece za znanje i njegove protagoniste od onih koji se njime bave, a nisu 
ga dostojni, jer oni ne znaju, a misle da znaju i red remete, a misle da ga uspostavljaju. 

Ko zeli dobro onog i mudrost ovog svijeta, ispravno ponasanje, pravu moralnost i sve 
vrline neka se ugleda na Allahova poslanika, Muhammeda, sallallahu alejhi ve sellem, neka uzme 
sebi za uzor njegov moral i ponasanje i njegov zivotni put ko I i ko god moze vise. Neka i nama 
pomogne Allah dzellesanuhu da se povedemo za njim i njegovim dobrom! (Amin!). 

Neznalice su me dva puta naljutili u zivotu: prvi put govoreci o onome sto nisu poznavali, 
a dok sam ja bio neznalica, i drugi put kada su se ustegli od govora u mom prisustvu. Jer oni 
uvijek sute kada bi im bilo korisnije da govore, a govore kada bi im bilo bolje da sute. Uceni su 
me dva puta obradovali u zivotu: jednom kada su me poducavali dok nisam znao, i drugi put 
ukazujuci mi, kada sam poceo saznavati, na znacaj znanja i ibadeta na ovom svijetu. Jer ovo 
dvoje Allah dzellesanuhu dariva samo onima koji su ih dostojni i zasluzuju ih s pravom. 

Manjkavost ovog svijeta se sastoji i u tome sto se imetak i lijep glas najcesce nadu u 
onih koji ih nisu dostojni niti ih zasluzuju. 

Ko traga za vrlinama druzice se samo sa onima koga one rese. Na torn putu bice saputnik 
samo onome; ko je najplemenitije cudi, zatim odlicnjacima,dobrociniteljima, istinoljubivima, 
onome plemenitoga roda, strpljivima, vjernima i povjerljivima, blagima i onima ciste savjesti i 
iskrene ljubavi. Onaj pak koji trazi ugled, imetak i uzitke druzice se sa onima koji su u tome 
slicni psima ili lisicama. Na torn putu on ce biti saputnik svakom neprijatelju prave vjere i 
pokvarenjaku. 

Korist od znanja u primjeni vrlina je velika, a sastoji se u tome da se pomocu njega mogu 
raspoznavati vrline i mane, pa prve prihvatiti makar to i rijetko bilo, a drugih se kloniti isto 
tako. Zatim da cuje lijepu pohvalu i tezi za njom, takoder i osudu (zbog mana) pa da ih 
izbjegava. 



Na temelju ovih postavki (premisa) nuzno proizilazi da znanje ima udjela u svakoj vrlini, 
a neznanje u svakom poroku. Stoga vrline ne moze posjedovati niko dok ih ne nauci, osim onoga 
cija je priroda kristalno cista i koji je dobrog ustrojstva. A to je, opet, stupanj vjerovjesnika, 
sallallahu alejhim ve selleme, jer njih je Allah dzellesanuhu poucio svakom dobru, bez potrebe 
da to dobro uce od ljudi. 



O moralu i moralnom ponasanju 

Nastoj stalno da budes okarakterisan kao ispravan, a cuvaj se da budes okarakterisan 
kao lukav, pa da se drugi ustrucavaju od tebe, sto ti moze samo stetiti ili te potpuno dotuci. 
Privikavaj sebe na ono sto mrzis pa ce te manje brinuti kada te to snade, a ni samo privikavanje 
nije ti nista stetilo. /\ kada te to sto volis, r\a sta nisi ni racunao, zadesi, mnogostruko ce se 
povecati tvoja radost. 

Kada se brige nagomilaju sve postaje nevazno. Vjerolomni izvrsava ono sto mu se 
ogranici, a pouzdani je prevaren ako mu se nesto ogranici. 

Istinski je sretan na ovom svijetu onaj koga vrijeme nije natjeralo da isproba svoje 
prijatelje. Ne razmisljaj o onome koji te uznemirava, jer ako ti napredujes, on propada i tada ti 
je sama tvoja sreca dovoljna. A ako pak gubis, onda te i tako sve uznemirava. 

Blago onom ko je vlastite mane upoznao bolje nego sto su mu in upoznali drugi. 

Trpljenje grubosti dijeli se r\a troje: 

— trpljenje onog koji ima moc nad tobom, a ti nemas moci nad njim, 

— trpljenje onog nad kojim ti imas moc, a on nema nikakve moci nad tobom, i 

— trpljenje onog nad kojim ti nemas nikakve moci niti on ima moc nad tobom. 

U prvom slucaju rijec je o ponizenju i omalovazavanju i to ne spada u vrlinu. Ispravno je 
ostaviti i napustiti sve ono od cega se strahuje i sta se r\ece moci otrpjeti. 

U drugom slucaju rijec je o vrlini i dobrocinstvu; to je u stvari blagost koja spada u 
vrline i resi samo odlicnjake. 

Otrpljenje u trecem slucaju dijeli se r\a dvoje: 

— otrpljenje grubosti koja je rezultat pogreske i kada je pocinilac svjestan njezine 
ruznoce pa se istinski pokaje zbog toga. Ovdje je bolje otrpjeti, stavise to je duznost. U stvari 
i ovdje je rijec o blagosti, i 

—otrpljenje grubosti onoga koji dovoljno sebe ne poznaje pa misli da je to njegovo pravo 
i zato se ne kaje za ono sto je ucinio ili cini. Ponizenje je otrpjeti ovo prvo za onog koji to trpi, 
a propast za ono radi cega se trpi. Jer se ono time povecava. A brio bi glupo tome se 
suprotstavljati. Jedino sto je ispravno jest staviti do znanja pociniocu toga da mu se moglo 
uspjesno oduprijeti, ali da se tome nije pribjeglo samo iz razloga sto se to smatralo isuvise 
niskim, i nista vise. Odgovor prostaka, pak, bio bi da se pribjegne primjerenoj osveti i kazni. Ko 
sjedi u drustvu s drugima ne moze ga mimoici ni briga koja mu dusu pece, za sta ce se kajati r\a 



drugom svijetu. Or\ ne moze izbjeci ni srdzbu koja mu nagriza jetru, a ni ponizenje koje 
umnogome mijenja njegovo osnovno stremljenje. A sta tek reci za onoga koji se sa njima druzi 
stalno kao da je jedan od njih. Dostojanstvo, rahatluk, radost i spas su u osami od svijeta. 
Postupaj u tome sa njima kao sa vatrom: grij se njome, ali ne ulazi u nju. 

Nemoj omalovazavati nista od sutrasnjeg posla, a olaksaces ga ako ga uradis danas. Jer 
od malih poslova nagomilaju se veliki poslovi, koji se tada otmu kontroli i r\a kraju sve propadne. 
I ne omalovazavaj nista cime bi zelio da ucinis teskom svoju vagu r\a ban ozivljenja, a to ces 
postici ako posao odmah uradis. Ako to bude brio i neznatno, odbice od tebe dosta toga sto bi 
te, ako bi se nagomilalo, moglo odvesti u Dzehennem. ... 

Bol, siromastvo, nesrecu i strah moze osjetiti samo onaj koji in je iskusio u zivotu, a 
nikako onaj koji je to izvana posmatrao. Ruznocu pogresnog misljenja, sramote i grijeha 
sagledava samo onaj koji in je posmatrao izvana, a nikako onaj koji se u njima nalazi. Blagodat 
sigurnosti, zdravlja i bogatstva upoznao je samo onaj koji r\a njih gleda sa s^rar\e, nikako onaj 
koji tu blagodat uziva. Vrijednost ispravnog misljenja, vrlina i rad za onaj svijet istinski poznaje 
onaj cije su to osobine, nikako onaj cije to nisu kvalitete. Varalicu ce prvi poceti izbjegavati 
onaj za koga je on prevaru izvrsio. Prema svjedoku koji je lazno svjedocio prvi ce osjetiti 
odvratnost onaj za ciji hater je lazno svjedocio. Prostitutka ce nisko pasti najprije u ocima 
onoga koji je sa njom blud pocinio. 

Nismo vidjeli da se ista sto se brio jednom poremetilo vratilo u prvobitno stanje osim uz 
veliki napor , a kamoli da to bude slucaj sa mozgom koga razara opijanje svake noci. Razum koji 
covjeku prikazuje lijepim to sto ga se unistava svake noci mora biti predmet sumnje. 

Razumni moze biti r\esre^ar\ sa svojim razmisljanjima, a nemoguce je da glupi bude 
sre^ar\ u svojim razmisljanjima. Nema nicega stetnijeg po vladara od mnostva besposlicara koji 
kruze okolo njega. Vladar koji je pametan i razborit zabavice ih onim cime im r\ece nepravdu 
nanijeti. Ako to ne ucini, oni ce njega zabaviti onim cime ce mu nasilje uciniti. Jer blizina 
njegovih neprijatelja je pogubna za njega. 

Pretjerivanje u potrebi jednog odredenog r\acir\a odijevanja, namrgodenosti i uozbiljenja 
samo su zastori kojima svoje neznanje prikrivaju neznalice kojima je ovaj svijet ucvrstio 
pozicije. Pouzdaj se u vjernika makar i ne bio tvoje vjere, a niposto se ne pouzdaj i u 
lakomislenog covjeka makar se predstavljao da je od sljedbenika tvoje vjere. Ko se sa 
omalovazavanjem odnosi prema Allahovim dzellesanuhu zabranama, ne povjeravaj mu nista do 
cega ti je stalo. 

Uvjerio Sam se da je vise onih koji se zdruzuju svojim dusama nego onih koji se udruzuju 
sa svojim imecima. Razlog tome lezi u samoj ljudskoj prirodi. busa tezi da bude u blizini sebi 
slicne, dok tijelo osjeca teret u blizini sebi slicnog. bokaz za to je taj sto covjek pozuruje 
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pokopati tijelo svoga prijatelja kada umre dok istovremeno zali zbog rasicmka od njegove duse, 
makar tijelo jos brio pred njim. 

Nisam noiao da je ista primamljivije za covjeka da se uhvati u zamku od ove dvije 
Iblisove izreke koje je stavio na jezik svojih zagovaraca: 

Prvo, traziti ispriku za onoga koji je uradio neko zlo uz obrazlozenje da je to isto neko 
prije njega uradio. 

Drugo, olahko prelaziti preko zla koje je neko uradio dams jer je to isto uradio i juce. 

bijeliti od imetka onaj dio koji je vjerom odreden je duznost. A dijeliti visak preko 
potrebnih zivotnih sredstava je dokaz izdasnosti. /Mtruizam u dijeljenju hrane bez koje bi se 
moglo prezivjeti je vrlina. 

Uskracivanje dijeljenja onoga sto je vjerom odredeno je haram. A uskracivati visak 
hrane drugima je znak skrtosti i tvrdicluka. Uskracivanje pak onoga sto nije duznost podijeliti i 
bez cega bi se moglo zivjeti je znak pohlepe. 

Uskracivati sebi ili porodici hranu ili njezin dio je vid skrtosti, poroka i grijeha. 

Izdasnost u onom u cemu si bio nepravedan ili si ga bespravno prisvojio predstavlja 
ponovno cinjenje nasilja. Za to slijedi ukor, a ne zahvalnost, jer ti u stvari dijelis imetak 
drugoga, a ne svoj vlastiti. 

Davanje prava drugima koja im zakonski pripadaju ne spada u izdasnost, jer to je 
duznost. 

Hrabrost je zrtvovanje za vjeru ili porodicu ili ugnjetavanog susjeda, zatim za 
obespravljenog najamnika, pravednu odbranu imetka, obraza i ostalih prava, svejedno radilo se 
o nekolicini ili mnostvu nasilnika. Jer otrpljenje nasilja u ovome sto smo spomenuli je dokaz 
kukavicluka i slabosti. 

Trosenje duse za neko od ovosvjetskih dobara je lakoumnost i glupost. Jos je gluplji onaj 
koji svoju dusu trosi u osporavanju prava i duznosti koje pripadaju tebi ili drugima. A gluplji od 
svih nabrojanih su oni koje sam imao priliku upoznati, a koji ne znaju u sta sebe trose, tako da 
se jednom bore za Amra protiv Zejda, a drugi put za Zejda protiv Amra, ponekad u istom danu, 
izlazuci se tako vlastitim propastima i to bez ikakva smisla. Takvi r\a kraju zavr^e u 
Dzehennemu ili nekoj sramoti. Na takve je upozorio Allahov Poslanik, sallallahu alejhi ve 
selleme, kada je rekao: „boci ce vrijeme kada onaj koji ubija r\ece znati u ime cega to cini, niti 
ce poginuli znati u ime cega je poginuo". 

Cestitost je da obori^ svoj pogled, a sve druge udove cuvas od tijela koje ti je 
zabranjeno (haram). Sve drugo je blud... Pravicnost je da das ono sto si duzan dati, a uzmes ono 
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Sto ti pripada. Nepravda je da uzmes svoje pravo, a drugome uskratis njegovo pravo. 
Plemenitost je da dobrovoljno podijelis ono sto ti pripada, a da predes preko svoga prava koje 
je drugi prisvojio, a kadar si da ga povratis. Vrlina je opcenitiji, a izdasnost uzi pojam. Tako je 
blagost vrlina, a nije izdasnost. Vrlina je duznost kada joj se pridoda dobrovoljnost. 

Jedan cas nemarnosti upropasti vjezbanje koje je trajalo citavu godinu. Pogreska 
pojedinca u procjeni stvari bolja je od ispravnog stava nejedinstvene zajednice. Jer pogreska 
pojedinca moze se ispraviti, a ispravni stav podijeljene zajednice pomaze odrzavanju takvog 
stanja, a u tome lezi propast. 

Neki tvrde da je lose misljenje apsolutno sramota, a nije tako. Tako je samo u slucaju 
kada doticnoga odvodi u ono sto vjera ne dozvoljava ili je ruzno sa stanovista uobicajenog 
prava. U protivnom, to je odlucnost, a odlucnost je vrlina. Neko je nekoga bio ukorio zbog 
upropastavanja imetka pa mu je ovaj rekao: „Ja od imetka rasipam samo onaj dio cije bi 
cuvanje stetilo mojoj vjeri ili moralu ili dusi. Ja smatram da je cuvanje ovoga troga makar bilo i 
neznatno uzvisenije kao nadomjestak za ono sto je propalo od imetka, makar to iznosilo koliko 
Sunce moze obasjati". Najbolja Allahova dzellesanuhu blagodat koju je podario covjeku jest da 
mu je u njegovu prirodu usadio pravicnost i ljubav prema njoj i istinu i njezino cijenjenje iznad 
svega ostaloga. 

U manu ljubavi prema zikru spada da doticni upropasti svoja djela ako mu je namjera 
bila da se po zikru procuje. Skoro da je to vid sirka, jer nije iskreno u ime /Allaha dzellesanuhu. 
Ovaj nedostatak brise ostale vrline jer doticni ne cini dobro iz ljubavi prema dobru nego da bi 
se time procuo. 

Najvise te ukorio onaj koji te pohvalio za ono sto nemas pri sebi, jer je time ukazao r\a 
tvoj nedostatak. Najvise te pak pohvalio onaj koji te kudio zbog onog cega ti nemas pri sebi, jer 
je time ukazao r\a tvoju vrlinu. Or\ se time osvetio samom sebi jer je, u stvari, htio da zanijece i 
ospori tvoju vrlinu, koju je r\a kraju sam objelodanio. 

Kada bi onaj sa manom bio svjestan svoje mane, bio bi sawsen (bez mane). A nijedan 
stvor nije bez mane. Zato je sre^ar\ onaj cije su mane neznatne ili skrivene. 

Najcesce bude ono sto ti ne mislis. Stoga je dokaz razumnosti pripremiti se za ono sto 
se ocekuje. Neka je uzvisen Onaj koji je tako uredio stvari da bi pokazao covjeku njegovu 
nemoc i stalnu potrebu za njegovim Stvor iteljem — /Allahom dzellesanuhu! 
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O prijateljima, prijateljstvu i savjetu 

Sacuvao te je onaj koji te je ukorio, a napustio te je onaj koji te je omalovazio. Ukor za 
prijatelja je kao lijevanje metala u sipke: sto je cisto ostane, a sto nije rasprsi se. 

Ko od tvojih prijatelja sakrije od tebe svoju tajnu koja se tice i tebe vise te je 
iznevjerio nego onaj koji je otkrio neku tvoju tajnu. Jer onaj koji otkrije tvoju tajnu, 
iznevjerio je samo tebe, a onaj koji sakrije od tebe svoju tajnu, iznevjerio te je i jos sumnja u 
tebe. 

Ne zudi za onim koji te izbjegava, jer ces u protivnom dozivjeti razocarenje i ponizenje. 
A ne izbjegavaj onoga koji zudi za tobom jer je to vid nasilja i izbjegavanja dobrocinstva, a to 
je ruzno. Ko je kusan druzenjem sa ljudima neka bude oprezan sa svima sa kojima se druzi i 
neka u svakome gleda moguceg protivnika. Or\ stalno mora biti spreman r\a prevaru od strane 
svojih prijatelja i njihov los postupak kao od s^rar\e otvorenog neprijatelja. A ako toga bude 
posteden, neka zahvali Allahu dzellesanuhu. A ako bude obratno, bice spreman docekati to i 
r\ece nastradati. A\i samo prema zlima i pokvarenjacima neka postupi lose. 

Ovaj put je tezak za slijedenje i iziskuje veliko naprezanje. Onaj koji njime pode mora 
biti upuceniji od kata — ptice i oprezniji od svrake sve do ras^ar\ka sa svijetom i povratka 
Allahu dzellesanuhu. Ati ovo je put dobiti u vjeri i r\a ovom svijetu. On se sastoji u tome da 
dobro cuvas tajnu drugoga i da je ne otkrivas nijednom svom prijatelju, niti bilo kome drugom 
nistasto mozes sakriti bez obzira koliko ti bili bliski. Zatim da izvrsis amanet svih onih koji su ti 
nesto u amanet ostavili. A ne povjeravaj nikome nista do cega ti je izuzetno stalo, osim ako to 
moras uciniti. U torn slucaju ucini to r\a najbolji moguci r\acir\ i pouzdaj se u Allaha dzellesanuhu. 

Visak svoga imetka i ugleda podaj i onome koji to trazi i onome koji to ne trazi od tebe, 
kao i svima drugima koji su potrebni tvoje pomoci i kojima mozes od koristi biti, makar oni i ne 
pokazivali zelju za tim. A za sve to sto ucinis ne ocekuj nadoknadu ni od koga drugoga osim od 
svoga Gospodara — Allaha dzellesanuhu. 

Znaj dobro da ce ti prvi nanijeti stetu onaj kome si dobro ucinio i da ce prvi protiv tebe 
ustati. Jer pokvarenjaci iz zavisti mrze svakoga onoga koji im dobro ucini kada vide da je 
doticni u boljem stanju od njihovog. Prema svakom postupaj na najbolji r\acir\ i sakrij 
raspolozenje. Ako uspijes prevladati izvjesna vremena koja donose dani i noci imaces miran i 
spokojan zivot. 

Nemoj davati savjet uslovljavajuci to njegovim prihvatanjem, niti se zauzimati za nesto 
uvjetujuci svoje zauzimanje njegovim prihvatanjem. Ne darivaj uz uvjet da za to budes 
r\agrader\. Sve nabrojano cini radi vrline i izvrsavajuci svoju duznost pruzanja savjeta, 
zauzimanja i cinjenja dobra. 
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Prijateljstvo je kada covjeka rastuzuje ono sto rastuzuje drugoga, a veseli ga ono sto 
drugoga veseli. Onaj koji je ispod ovog stupnja nije prijatelj. Samo onaj koga resi ovo svojstvo 
je prijatelj kada daje savjet. Jer svaki covjek koji pruza savjet jest prijatelj, a svaki prijatelj 
ne pruza savjet. 

Savjet se sastoji u tome da covjek smatra zlom ono sto steti drugome svejedno zalostilo 
to doticnoga ili ga veselilo. I da ga raduje ono sto drugome koristi svejedno radovalo to 
doticnoga ili ga zalostilo. Tako savjet ima jedan uvjet vise od prijateljstva. 

Najvisi stupanj prijateljstva je onaj kada neko sa tobom dijeli svoj zivot i imetak 
potpuno dobrovoljno i cijeni te vise od svih drugih. Nastojanje da se stekne sto vise drugova i 
prijatelja je vrlina koja je najbliza mani. Jer prijateljstvo je prava cjelovita vrlina, a prijatelji 
se sticu blagoscu, izdasnoscu, strpljivoscu, odanoscu, sirokogrudnoscu, drustvenoscu, cednoscu, 
lijepom odbranom, ucenoscu i svim drugim pohvalnim svojstvima. Ovdje ne mislimo na pristalice 
i sljedbenike koje zdruzuju odredena zanimanja i sluzbe, jer oni se obicno razidu cim 
ovosvjetske dobiti nestane, niti na one koji nastoje udovoljiti svojim pohlepama. Ne mislimo ni 
na drustvo u picu, niti na one koji se udruzuju da bi cinili grijehe i druge ruzne poslove, napadali 
na cast drugih i tracili vrijeme u besposlicama od kojih nema nikakve koristi. Nisu to prijatelji 
jer oni jedni druge koriste i odmah se razidu cim nestane ruznih stvari koje su ih bile zdruzile. 
Mi imamo u vidu iskrene prijatelje koji su to sto jesu samo za ljubav Allaha dzellesanuhu. Ako 
ipak budes imao tu manu pa saberes dosta prijatelja kojima sada cinis ono sto si duzan ciniti 
prilikom nesrece kada ih zadesi, bilo smrcu ili nesmotrenoscu, ili rastankom ili prevarom nekog 
od njih, onda tvoja radost zato sto si ih okupio ne moze nadomjestiti tugu tvoju zbog onoga sto 
ih je zadesilo. 

Mana koja je najvise slicna vrlini jest zelja za hvalisavoscu. Izravno je to znak 
maloumnosti onoga koji se time zadovoljava. No, katkad moze biti i od koristi npr. kada se time 
izbjegava zlo, a povecava dobro ili kada sluzi kao primjer lijepa morala onome koji o tome slusa. 

Pojedini vidovi davanja savjeta skoro da predstavljaju neku vrstu nemimeta (prenosenja 
tudih rijeci). Tako kada neko cuje drugoga kako kudi onoga koji mu je nasilje ucinio ili vidi da 
mu doticni sprema spletku pa to sakrije od onoga na koga se taj govor odnosi i kome se spletka 
sprema, onda i onaj koji to skriva, u stvari, cini nasilje. A ako doticnoga obavijesti o tome, onda 
prema onome koji kori ili spletkari cini ono sto on jos nije zasluzio kao kaznu zbog tog svog cina, 
pa tako sada njemu cini nasilje. A nije ispravno nasilnika kazniti vise nego sto tezi samo nasilje 
njegovo. U slicnom slucaju pametni ce sacuvati onoga na koga se taj govor odnosi tako sto mu 
ga nece prenositi od onoga koji govori, dakle nece ga obavjestavati o onome sto je doticni rekao 
o njemu, kako ne bi otisao u nepotrebnu opsirnost i tako sebe upropastio. A kada se radi o 
spletki koju neko cini, on cuva onoga kome se ona sprema krijuci to sto moze bolje od onoga 
koji to cini i pazeci dobro na samu spletku, i nista vise. 
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Nemimet je prenosenje onoga sto se culo, a u cemu nema nicega stetnog po onoga kome 
se to prenosi. 

Savjet se dva puta daje: prvi put je duznost i vjerska obaveza, a drugi put je upozorenje 
i opomena. Vec treci put to je prijekor i osuda. Jedino kada se radi o vjeri duznost je covjeku 
da ponovi savjet vise puta, svidalo se to onome kome je upucen iii ne svidalo, uznemirivalo ga to 
ili ne uznemirivalo. A kada savjet dajes, cini to tajno, a niposto javno, i to aluzijom, a nikada 
otvoreno. Ovo posijednje mozes uciniti samo onda kada doticni ne razumije tvoju aluziju, pa je 
potrebno savjet uputiti bez aluzije, to jest otvoreno. 

Nikada svoj savjet ne uslovljavaj nuznim prihvatanjem. Ako izades iz ovih okvira onda 
vise nisi taj koji savjet daje, vec si nasilnik koji zeli pribaviti za sebe pokornost i vlast. I tada 
vise ne izvrsavas svoju vjersku i bratsku duznost. bakle, ovdje se vise ne radi o sudu razuma i 
prijateljstva, vec o nacinu kako vladar postupa sa svojim podanicima i gospodari svojim 
robovima. Nikada ne opterecuj svoga prijatelja vise nego li mu i Sam pruzas od sebe, jer ako 
budes trazio vise nego sto dajes, onda cinis nasilje. I ne stijeci osim pod uvjetom da trosis" i ne 
druzi se osim pod uvjetom samoce. Ako tako ne postupis, naskodices sebi samom i bices loseg 
vladanja. 

Tolerisati one koji bespravno prisvajaju i pretjerano uzivaju i drzati se kao da in se ne 
vidi kako to cine nije ni kakva ljudskost ni vrlina. Bas obratno, to je znak niskosti i slabosti kao 
i poticaj njima da ustraju u torn nemoralnom cinu. Zatim, to je nastojanje da ih se u tome 
slijedi i da im se pruzi pomoc u cinjenju tog zla. Tolerancija je ljudskost kada se radi o 
pravednima koji se natjecu u cinjenju oprosta i altruizmu. Samo takvima vrijedni treba da 
uzvrate r\a isti nac in, naroc ito kada njihova potreba bude bila veca i nuzda izrazenija. (Ako bi 
r\a ovo neko primijetio): Ako iz tvoga stava proizilazi da treba oprostiti prijateljima praveci se 
kao da ih se ne vidi, onda se time izjednacavaju prijatelj i neprijatelj i tudinac u komunikaciji 
sa njima, sto je ocita greska. (Odgovaramo): Uspjeh je od /Allaha dzellesanuhu! Nas gornji stav 
podstice r\a tolerantnost i altruizam, ali ne prema grabljivcima nego prema iskrenom prijatelju. 

Ako zelis saznati valjan postupak u ovome i dokuciti istinu, onda znaj: 

Altruist je covjek koji daje uvjek prednost svome prijatelju nad samim sobom. U slucaju 
iskrsavanja neke potrebe ili neminovnosti oba prijatelja treba da dobro razmisle o tome, pa 
kada se pokaze cija je potreba odnosno nuzda veca, onda sud prijateljstva i ljudskosti nalaze 
da se drugom da prednost nad sobom. Onaj koji od njih to ne ucini, on je grabljivac koji zeli da 
nagomila sto vise moze. Prema takvom ne treba uopce biti tolerantan jer on nije ni drug ni 
prijatelj. Ako se pokaze da su njihove potrebe izjednacene i nuzda podudarna, pravo 
prijateljstvo nalaze da svaki od njih pozuri dati prednost svom prijatelju nad samim sobom. Ako 
tako postupe, oni su prijatelji. Ako pak samo jedan od njih to ucini, a drugi ne ucini, pa ako je 
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taj obicaj njegov obicaj, onda ovaj drugi nije prijatelj i sa njim ne treba postupati kao prema 
prijatelju. A ako to on takoder ucini u nekom drugom slucaju, oni su onda opet prijatelji. 

Ako zelis uciniti nekome nesto nakon sto je to od tebe zatrazio doticni, ili zelis otpoceti 
sa izvrsenjem toga, cini samo ono sto on zeli, a ne sto bi ti zelio, u protivnom ustegni se od toga. 
Jer ako tako ne postupis ti tada cinis zlo, a ne dobro za sto zasluzujes ukor od njega i drugih, a 
ne zahvalnost. Time proteziras neprijateljstvo, a ne prijateljstvo. 

Ne prenosi svome prijatelju ono sto ce ga zaboljeti i od cijeg upoznavanja nema koristi. 
To je manir pokvarenjaka. Nemoj ni kriti od njega ono cije nepoznavanje bi mu stetu donijelo. 
To je manir onih koji cine zlo. 

Ne veseli se pohvali za ono sto se ne nalazi u tebe, pa da se time poveca tvoja tuga. Jer 
to je nedostatak tvoj koji drugima skrece paznju r\a sebe, cini da se cuje za njega. A zatim ti 
time postajes predmet ismijavanja i poruge. Samo glupaka i maloumnoga to moze zadovoljiti. 

Nema nicega loseg u tome ako te se kori zbog necega sto se ne nalazi kod tebe. 
Naprotiv, neka te to raduje jer je to tvoja vrlina koja se otkriva drugima. Raduj se ako se u 
tebe nalazi ono sto zasluzuje pohvalu, svejedno hvalili te ili ne hvalili. A tuguj ako ima pri tebi 
nesto sto zasluzuje prijekor, svejedno korili te ili ne korili zbog toga. 

Ako neko cuje nesto lose o zeni svoga prijatelja, neka ga uopce ne obavjestava o tome, 
pogotovo ako je onaj koji to govori poznat kao kritizer, klevetnik, pricalica i vatreni 
samobranilac koji zeli da bude sto vise njemu slicnih medu ljudima. A toga je zaista dosta. 
Ukratko, potrebno je da covjek govori samo istinu. Medutim, ne zna se cesto da li govornik 
iznosi istinu ili laz. Posebno je u vjeri to velika stvar. 

Pa ako cuje nesto tako, saznavsi jos uz to od drugih i obavijestenih da za to postoji 
opravdana osnova i da to ne dolazi samo od jednog covjeka, ili ako osobno ustanovi pravu istinu 
toga, ali nije kadar uvjeriti u to svoga prijatelja, onda neka mu to kaze nasamo i to blago, 
rijecima: Zena je dosta, a ti zastiti svoju kucu bedemom, odgoji porodicu, kloni se toga i toga i 
ogradi se od toga i toga. Pa ako on primi savjet i bude se ogradio od toga, nasao je svoju srecu. 
Ako pak vidi da se on, unatoc tome, ne ograduje i ne poklanja tome nikakvu paznju, prestace da 
mu to govori, ne izustivsi vise ni jednu rijec, dok ce i dalje nastaviti prijateljovati sa njim. Jer 
to sto on ne priznaje njegove rijec i za istinite nema razloga da ga se ostavi. 

Ako pak on sazna pravu istinu i bude kadar uvjeriti svoga prijatelja u najveci dio istine u 
koju se osobno uvjerio, onda mu je duznost izvijestiti ga o tome da bi i on imao jasnu predstavu 
o tome. I tada, ako to izmijeni, dobro je, a ako ne promijeni nista, onda ce ga napustiti jer u 
druzenju sa njim nema vise nikakva dobra pa prema tome ni potrebe za njim. 

Ulazak nekog muskarca krisom u tudu kucu dovoljan je dokaz zla i za to nije potreban 
nikakav drugi dokaz. Isto je i sa ulaskom zene krisom u kucu drugog muskarca. Traziti u ovom 
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slucaju svjedocenje dvojice svjedoka vise je nego dokaz maloumnosti. Duznost je takvu zenu 
izbjegavati i od nje se u svakom slucaju udaljiti. 

Po nekim svojim moralnim osobinama ljudi se svrstavaju u devet skupina: 

— Skupina koja hvali u prisutnosti, a kudi u odsutnosti. To je osobina licemjera i 
kritizera, i ova vrsta morala vrlo je rasirena medu svijetom i dominira. 

— Skupina koja kudi u prisutnosti i odsutnosti. Ovo je karakteristika zajedljivih i drskih 
kritizera. 

— Skupina koja hvali u prisutnosti i odsutnosti. Ovo je osobina \aska\/aca i 
castoljubivaca. 

— Skupina koja kudi u prisutnosti, a hvali u odsutnosti, sto je osobina maloumnika i 
budala. 

Samo se kreposni suzdrzavaju od hvale i kudenja u prisutnosti, a izricu pohvalu za dobro 
u odsutnosti ili se sustezu od kudenja. Sto se tice onih koji ukazuju na nedostatke, a nisu ni 
licemjeri ni drski, oni se sustezu od hvaljenja i kudenja i u prisutnosti i u odsutnosti. 

Svaku od nabrojanih skupina imali smo priliku upoznati i iskusiti. Kada savjet pruzas, cini 
to na osami i blagim rijecima. Ne pripisuj drugome korenje onoga kome se obracas pa da budes 
od onih koji prenose tude rijeci (nemmam). Ako tvoj savjet bude grub onda ce zavoditi i 
odbijati, umjesto da pridobija. A Allah dzellesanuhu kaze: „l recrte mu blagu rijec.J" Allahov 
Poslanik, sallallahu alejhi ve selleme, je rekao: „Ne rastjeruj!" 

Ako pak svoj savjet uslovljavas njegovim prihvatanjem, ti si nasilnik. A moze ti savjet 
biti i pogresan pa ce ispasti da zahtijevas prihvatanje svoje pogreske, a napustanje onoga sto je 
ispravno. 

Sve ima neku korist. Ja sam se okoristio izuzetno mnogo prepiruci se sa neznalicama. 
Tako se razgorjela moja priroda, rasplamsala moja masta, zazivjela moja misao i razgranala 
moja aktivnost, a to je rezultiralo vrlo vrijednim djelima. A da neznalice nisu raspirili ono sto je 
u meni mirovalo i raspalili ono sto se u meni skrivalo, ne bi napisao ni ta djela. 

Ne uspostavljaj zenidbene veze sa prijateljem niti s njim vrsi kupoprodaju.Uvjerili smo 
se da ova dva vida odnosa dovode do kidanja veze prijateljstva, mada neupuceni tvrde da se na 
gornji nacin ta veza samo ucvrscuje, sto je ocita pogreska. Spomenute dvije vrste ugovora 
nalazu da svaka ugovorna strana tezi postici u tome svoj udio, jer su u ovom slucaju vrlo rijetki 
oni koji daju prednost drugoj strani. A kad god svako tezi postici dno sto mu pripada, 
neminovno dolazi do prepirke, koja sa svoje strane unistava svaku ljudskost... 



17 



O vrstama ljubavi 

Zamoljen sam za misljenje o ljubavi i njezinim vrstama. Sve ljubavi su jednog roda. 
Inace, ljubav se sastoji od zudnje za voljenim, preziru njegova odbijanja i zelje da ljubljeni 
uzvrati takoder ljubavlju. 

Ljudi su ocijenili da su ljubavi razlicite saobrazno razlicitosti njihovih ciljeva, a ciljevi 
su razliciti saobrazno razlicitosti zelja, njihove jacine i splasnuca. Tako postoji ljubav prema 
Allahu dzellesanuhu i u ime Njega, zatim da bi se ostvarile neke potrebe, pa ljubav prema 
roditelju, djetetu, bliznjem, prijatelju, vladaru, supruzi, odnosno suprugu i drugoj osobi. Sve 
ove ljubavi su jednog roda, samo se, kako smo istakli, vrste ljubavi razlikuju primjereno stupnju 
zelje da se one postignu. Zato su i vidovi ljubavi razliciti. Vidimo da neko umre od tuge za 
djetetom, kao sto zaljubljeni umire od tuge za voljenom osobom. Takoder smo culi kako je neko 
zaridao strahujuci od Allaha dzellesanuhu ili iz ljubavi prema Njemu i r\a kraju umro od toga. 

Naci ces da je neko ljubomoran r\a svoga vladara i prijatelja kao sto je ljubomoran r\a 
svoju zenu i kao sto je ljubomorna zaljubljena r\a ljubljenu osobu. 

Najmanja je ljubav prema onome koji se voli nastojanje da se stekne njegova naklonost, 
ugled i da mu se sto vise priblizi. To je vrhunska zelja onih koji vole Allaha dzellesanuhu. Zatim 
to preras^a u zelju za druzenjem, razgovorom i r\a kraju pomaganjem voljenog. Takve su 
covjekove zelje prema svom vladaru, prijatelju i bliznjem. A krajnja zelja onoga koji voli prema 
voljenom lezi u fizickom dodiru tjelesnih organa kad god se to zeli. Zato vidimo da muz koji 
pretjerano voli svoju zenu, zudi da sa njom ima odnos r\a razne r\ac'me i r\a razlicitim mjestima 
kako bi sjedinjenje bilo sto cesce. U ovo spada i tjelesni doticaj i ljubljenje. Dio ovoga moze se 
odnositi r\a roditelja i dijete, kada preras^a u ljubljenje i grljenje njihovo. 

Sve ovo sto smo spomenuli zavisi od stupnja zelje. A kada zelja za nee im mine zbog 
nekog razloga i dusa odmah vuce tamo kuda zelja vuce. Tako imamo slucaj da onaj koji priznaje 
ru'jet (videnje Allaha dzellesanuhu ocima r\a onom svijetu) neizmjerno cezne za tim i 
neprestano tezi tome ne zadovoljavajuci se nikada stupnjem koji je postigao. A opet dusa onog 
koji nijece ru'jet nikada ne cezne za njim, odnosno uopce ga ne prizeljkuje jer ga zelja za tim 
ne vuce. Or\ se zadovoljava time da stekne /Allahovo dzellesanuhu zadovoljstvo i boravak u Kuci 
pocasti i nista vise, jer ni dusa njegova ne zudi ni za cim vise. 

Iz svega spomenutog je sasvim ocigledno da je ljubav jednog roda, ali se njezine vrste 
razlikuju saobrazno razlicitosti njihovih ciljeva. Naime, ljudska priroda je jedna; na njoj 
ostavljaju vidan trag obicaji i vjersko uvjerenje. Mi ne tvrdimo da jedino zudnja utice r\a nju, 
ali tvrdimo da je upravo zelja uzrok svake brige cak i one koja je u vezi s imetkom i drugim 
zivotnim situacijama. Tako nekome umre susjed, daidza, prijatelj, tecic, tetak, sin brata po 
majci, djed po majci i sin njegove kcerke, pa ako nema zelje za njegovom imovinom uopce ga ne 
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brine sto ta imovina odlazi u tude ruke, ma koliko da je vrijedna i velika. Ali ako mu umre neko 
od druzine ili posluge makar bio i dalji, a on bude imao zelju za njegovom imovinom, jako ce se 
zabrinuti, ozalostiti, naljutiti i zamisliti ako makar i najmanji dio ode drugome. Tako je to u 
spomenutim zivotnim situacijama. 

Isto tako neko iz donjeg drustvenog sloja nece se uopce brinuti kome ce pripasti uprava 
u njegovoj zemlji, niti koga ce doticni vladar sebi pribliziti, ili od sebe udaljiti. Medutim, ako se 
u njemu za tim zelja javi, odmah ce se pojaviti zabrinutost, misao i srdzba koja ce ga mozda na 
kraju unistiti i upropastiti i na ovom i na onom svijetu. Zato je pozuda osnova svakog ponizenja i 
svake brige; ona je ruzno i prezreno svojstvo. Nasuprot njoj stoji cestitost koja spada u lijepa 
svojstva, a sastoji se od smionosti, izdasnosti, pravicnosti i pravilnog razumijevanja... Cestitost 
se sastoji od spomenutih svojstava kojima nasuprot stoji pozuda. Ona se sastoji iz svojstava 
koja su suprotna nabrojanim svojstvima cestitosti, a njezina svojstva su: kukavicluk, tvrdicluk, 
nepravda i neznanje. Zelja je povecana izrazena pohlepa. Da nema zelje ne bi nikada niko pao u 
ponizenje drugome. Ebu Bakr ibn Ebi el-Fejjad mi je rekao da je Osman ibn Mehasin napisao na 
vratima svoje kuce u Eciji (Spanija): „Osmane, ne zudi!" 

Ko je kusan blizinom onoga koga mrzi poput je onoga koji je kusan daljinom onoga koji 
voli; medu njima nema razlike. Kada za veselje pozove onaj koji voli, njegov poziv je siguran i 
njegovoj molbi se udovoljava. Budi zadovoljan sa onim koji je kod tebe, bice zadovoljan tobom 
taj koji je kod tebe. 

Sretan u ljubavi je onaj koji je na kusnji sa onim cime je kadar vladati i kada 
odrzavanjem te veze ne grijesi ni prema Allahu dzellesanuhu niti ga ljudi zbog toga kore. 
Valjanost toga je da se oboje slazu u ljubavi. Ljubav je oslobodenje ako oboje budu daleko od 
svakog dosadivanja, jer je dosada lose i omrzeno svojstvo. A postigli su potpunost u ljubavi ako 
in dani ostave na miru sve dok jedno drugom budu od koristi. Medutim, to se samo u Dzennetu 
moze postici. C\/rs^a garancija ljubavi moze biti samo u Dzennetu, jer je to Kuca vjecnosti. 
Kada bi se sve to moglo postici jos na ovom svijetu, covjek se ne bi mogao osigurati od nesreca i 
protracio bi zivot, a ne bi uzitak upotpunio. 

Kada poraste ljubomora, budi uvjeren da je i ljubav porasla. Ljubomora je lijepo svojstvo 
koje se sastoji iz smionosti i pravicnosti. Jer samo pravicni strogo pazi da drugog svetinju ne 
povrijedi i da drugi ne povrijedi njegovu svetinju. Cije je svojstvo smionost, njegova je osobina 
i dostojanstvenost. A iz dostojanstva proizilazi prezir prema nepravdi. Jedan od onih sa kojima 
sam se dugo druzio rekao mi je za sebe da nije uopce ljubomoran bio sve dok nije ljubav okusio. 
Tek tada je ljubomoran postao. On je inace pokvarene i lose prirode bio, ali je takoder bio od 
onih koje su ispravno razumijevanje i velika izdasnost krasili. 
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Znaj da ljubav pet stupnjeva ima: 

— odobravanje, a to je kada onaj koji gleda predstavlja sebi lijepim lik i moral onoga 
koga gleda. Ovo ulazi u podruc je uzajamnog prijateljstva; 

— dopadanje, a to je da onaj koji gleda tezi za onim koga gleda i za njegovom blizinom; 

— prijateljstvo, a to je osjecanje pustosi kada doticni odsustvuje; , 

— ljubav, a to je potpuna zaokupljenost voljenom osobom. Ova vrsta liubavi naziva se u 
ljubavnoj poeziji isk (sirasivena ljubav); i 

— Ijubavna opijenost, a to je ono stanje kada se zbog ljubavi ne spava, ne jede i ne pije, 
osim vrlo malo. Ponekad ova ljubav prouzrokuje bolest ili haluciniranje ili odvede cak u smrt. 
Ovo je gornji stupanj ljubavi, poslije kojeg nema vise nijednoga. 

Smatrali smo ranije da se ljubav najcesce javlja prema onim zenama koje su pokretljive i 
zustre, ali smo se uvjerili u suprotno od toga, da se ljubav najcesce rada prema zenama laganih 
pokreta, samo ako to nije neka tupoglavost. 

Zamoljen sam da nesto kazem o vrstama lijepog izgleda, sto, evo, cinim sada. 

Ugodnost je f inoca pohvalnih svojstava, graciznost pokreta, lahkoca gestova i da dusa 
prihvati znakove izgleda makar i ne bilo vanjskih svojstava. 

Potpunost je Ijepota svakog svojstva i njegova izostrenost, a malo je svojstava koja su 
ponaosob lijepa. 

Onaj koji je hladnog izgleda nije ni ljubak, ni lijep, ni divan, ni sladak. 

Uzorna Ijepota je elegancija vanjskih organa koji su uz to i lijepi. 

To je takoder spretnost i okretnost. 

U jeziku nema odgovarajuceg izraza za lijepo. Ipak, lijepo je ono sto se kao takvo dusom 
osjeti, u cemu su saglasni svi koji lijepo vide. To je plast r\avucer\ r\a lice i sjaj koji srca sebi 
privlaci. Jednoglasno je misljenje u njegovom odobravanju, makar i ne bilo ovdje lijepih 
svojstava. Jer svako ko vidi lijepo, divi mu se, odobrava ga i prihvata, makar i ne vidio nista 
vrijedno, razmotrivSi pojedinacna svojstva njegova. Kao da je lijepo u dusi gledanog koje 
otkriva onaj koji ga gleda.I upravo je ovo najuzviseniji stupanj ljupkosti,poslije cega ljudske 
zelje postaju razlicite pa neko voli uzornu ljepotu,a neko opet Ijupkost.A nismo vidjeli da iko 
voli pojedinacnu potpunost. 

Ukus je sastaviti nesto sa necim od ovoga sto smo spomenuli. 
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onome cime se ljudi medusobno ophode u moralu 

Ja sam se uvjerio da se ljudi po svom govoru, koji ih razlikuje od magaraca, pasa i 
insekata, dijele u tri grupe: 

— U prvu grupu spadaju oni koji uopce ne razmisljaju o onome sto govore, nego govore 
sve sto im na jezik dode, ne istrazujuci da li time potvrduju istinu ili negiraju neistinu. Vecina 
ljudi je takva. 

— U drugu grupu spadaju oni koji govore da bi potvrdili ono sto u svojoj dusi smatraju 
istinom, a negirali ono sto misle da je neistina, ne istrazujuci pri tome (pravu) istinu, nego se 
tvrdoglavo drze onoga na cemu su. I ovih je dosta, ali manje nego prvih. 

— U trecu grupu spadaju svi oni koji govor stavljaju na njegovo pravo mjesto, a takvi su 
rijetki kao crveni dragulji. 

Solema li je briga onoga koga ljuti istina! 

Cuvaj se podrzavanja loseg druga i potpomaganja svojih savremenika u svemu sto ce ti na 
onom svijetu donijeti stetu ili ti stetiti na ovom svijetu. Ako tako ne budes postupio, imaces od 
toga samo kajanje, ali kada ono ne bude moglo vise koristiti. 

Isto tako, cuvaj se da se suprotstavljas drugu i proturijecis svojim savremenicima u 
onome sto ti ne donosi nikakvu korist, ni na ovom ni na onom svijetu. Ako tako ne budes 
postupio, imaces od toga samo njihovo uznemiravanje, izbjegavanje i neprijateljstvo, a mozda 
ce to dovesti i do toga da traze tvoje kaznjavanje i ostecenje, a u svemu tome za tebe nece 
biti nikakve koristi uopce. Ako, pak, bude bilo nemoguce izbjeci da rasrdis ljude ili Allaha 
dzellesanuhu, i budes morao odbaciti ili ljude ili istinu, ti onda rasrdi ljude i napusti ih, a nemoj 
niposto da srdis Stvoritelja i Sospodara svoga niti da odbacujes istinu! 

Nestalnost koja je pokudena jest da se prelazi iz jednog izgleda koji je neprirodan i 
besadrzajan u drugi, koji mu je slican, te prelazak iz jednog stanja koje nema nikakva sadrzaja 
u drugo takoder bez sadrzaja, bez ikakva opravdana razloga. Kada neko oblaci odjecu koju ima i 
koja mu je neophodna, izbjegavajuci pretjeranost u tome, to je dokaz njegove velike umnosti i 
mudrosti. Allahov Poslanik, sallallahu alejhi ve selleme, koji je uzor u svakom dobru i ciji je 
moral Allah dzellesanuhu pohvalio i kome je podario sve savrsene vrline, a sacuvao ga od svake 
manjkavosti, obilazio je bolesnika so. svojim drugovima gologlav i bez turbana i iduci bos, i u 
najudaljenije dijelove Medine. Kada je imao, oblacio je sukno i ogrtac od sarenog vezenog 
platna, a nikada se nije opterecavao onim sto nije imao, niti je ostavljao ono sto mu potrebno 
bijase. Onim sto je imao zadovoljavao se od onoga sto nema. Tako je on nekad isao pjesice i bos, 
drugi put nosio je sandale i jahao r\a lijepoj sivkastoj mazgi. Ponekad je jahao i na konju bez 
sedla, ali i na devi. A\i, on je jahao i na magarcu, posadivsi sebi za leda nekog od svojih drugova. 
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Nekada je jeo datule umjesto kruha, a nekad opet bajat kruh, i nista vise. Jeo je i przenu 
jarcetinu, bostan sa svjezim datulama i kolace. Svim tim on snagu prikupljase, a visak dijelise i 
ono sto mu ne treboie, ne uzimase. Nepotrebnim se nikada ne opterecivo.se. On se nikada nije 
srdio radi sebe, ali nikada nije propustio naljutiti se kada se radilo o Allahovom dzellesanuhu 
hatoru. 

Postojanost kao ispravnost i postojanost u svadi toliko su medusobno slicne da ih moze 
razlikovati samo vrsni znalac morala. A razlika medu njima je ta sto je prepirka ono sto je 
zasnovano r\a neistini ili «>to je neko ucinio da bi pomogao ono u Sto se upetljao, a cija 
neispravnost mu je poznata ili mu nije poznata ni ispravnost ni neispravnost toga. To je 
pokudeno. Nasuprot njemu je pravicnost. 

Postojanost koja je valjana potrebna je kada se radi o istini ili onom sto covjek smatra 
istinom, ako mu se nije otkrila njegova neispravnost. To je pohvalno svojstvo. Njemu nasuprot 
je nestabilnost. Neki kude oba ova svojstva jer je to, s jedne s^rar\e, nepromisljanje onog sto 
se ima i, s druge s^rar\e, neistrazivanje onog sto je potrebno da se ustanovi da li je istina ili 
neistina. 

Umnost je u izvrsavanju pokornosti i prihvatanju vrlina, a ostavljanju grijeha i poroka. 
Allah dzellesanuhu je r\a vise mjesta u Svojoj Knjizi upozorio da onaj koji grijesi prema Njemu, 
nije uman. Govoreci o jednom od minulih naroda, Allah dzellesanuhu kaze: „Oni govore: 'Da smo 
slusali ili razum koristili, ne bismo bili stanovnici Dzehennema'"! Potvrdujuci to njihovo 
priznanje, Allah dzellesanuhu dalje kaze: „Pa su priznali svoj grijeh. Daleko bili stanovnici 
Dzehennema ognjenog!" Glupost je grijehe raditi i poroke ciniti. Nepravda, ogovaranje i 
buncanje su znak ludila i uzburkanosti gorcine u tijelu. 

Slupost je suprotna razumu i to dvoje smo ranije objasnili. Na sredini izmedu njih je 
maloumnost, koja se sastoji u tome da se radi i govori ono sto ne trazi ni vjera ni ovosvjetska 
dobit, ni pohvalni moral, ali u cemu nema ni grijeha, niti pokornosti ili pomoci nekom od 
spomenutog dvoga, kao ni vrline ni poroka. Rijec je, dakle, o nepotrebnom brbljanju i 
beskorisnom djelu. U kojoj mjeri prevlada jedno od njih ili se smanji, utoliko covjek vise 
zasluzuje naziv malouman. 

U jednom slucaju covjek moze pokazati maloumnost, u drugom umnost, a u trecem 
glupost. 

Nasuprot bezumlju stoji razboritost i sposobnost rasudivanja u znanostima i zanatima. 
To su prvi mudraci nazivali darom govora. Izmedu ovoga dvoga nema sredine. 

Sto se tice stvari vezanih za ovaj svijet i nastojanja da se dopadne ljudima cineci ono 
sto im odgovara, a sto poboljsava stanje onoga koji to cini, bilo da je to neistina ili nesto drugo, 
ili mana ili nesto drugo, zatim dovitljivost da se imetak unaprijedi, slava prosiri i ugled postigne, 
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na sve moguce nacine, ne prezuci cak ni od grijeha ni poroka, u svemu nabrojanom nema uopce 
umnosti. Oni za koje Allah dzellesanuhu potvrduje da nemaju razuma i nas izvjestava da oni 
nemaju razuma upravljaju svojim ovosvjetskim dobrima, unapreduju svoje imetke, dodvoravaju 
se svojim gospodarima cuvajuci njihovu vlast. Ova vrsta morala naziva se lukavost. Nasuprot 
njoj stoji razumnost i ispravnost. Medutim, ako se nastoji postici ovo sto smo nabrojali uz 
sacuvanost (od grijeha i poroka) i stid, onda se to zove odlucnost, nasuprot koje stoji gubitak. 

Dostojanstvo, umjesnost govora i sredina u uredenju zivljenja te ispravno ophodenje sa 
ljudima, ove moraine osobine nazivaju se jadnim imenom ozbiljnost. Njoj suprotna je 
maloumnost. 

Vjernost se sastoji od pravicnosti, izdasnosti i smionosti. Vjeran smatra nasiljem ne 
nagraditi onoga koji u njega ima povjerenje i koji mu je ucinio neko dobro, pa je on u tome 
pravican. On takoder smatra da na nevjernost ne treba odmah odgovoriti, nego treba biti 
tolerantan, pa je u tome izdasan. I on se, na kraju, naoruzava strpljenjem za ono sto ce doci kao 
posljedica vjernosti, pa je u tome hrabar. 

V 

Cetiri su sredisnje vrline iz kojih proizilaze sve ostale. To su: pravednost, znanje, 
smionost i izdasnost. 

A cetiri su osnovna poroka iz kojih proizilaze svi ostali, koji su suprotnost vrlinama koje 
smo spomenuli. To su: nepravda, neznanje, kukavicluk i tvrdicluk. 

Amanet i postenje su vrste pravednosti i izdasnosti. Ebu Muhammed ibn Ahmed kaze da 
je o moralu, izmedu ostalog, ispjevao sljedece: 

Razum je temelj iznad kojeg je moral bedem 

Ukras razuma je znanje, u protivnom je (razum) propast 

Neznalica je slijep i ne vidi kuda ide 

Znanje se upotpunjuje pravednoscu, u protivnom ono je ispraznost 

Uzda pravde je izdasnost, u protivnom to je nasilje 

Temelj izdasnosti je smionost, a kukavicluk je zabluda 

Bices cedan ako budes ljubomoran; ljubomoran nije nikada pocinio blud 

Savrsenstvo svega je poboznost; govoriti istinu je svjetlost 

To su temelj i dobrote o kojima sam ovo izrekao nakon zakletve 

On je, takoder, rekao o moralu i ovo: 
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Temelj temelja svih vrlina su: pravednost, ispravno razumijevanje, izdasnost i moc. 

Od ovih se sastavljaju sve druge, pa ko njih posjeduje, on upravlja svijetom 

On, takoder, posjeduje stvari cijim razaznavanjem se otklanja nejasnost 

U ljudskoj dusi postoji vrlina koja se sastoji iz smionosti, a takoder i strpljivosti. 
Blagost je vrsta smionosti. 

Zadovoljstvo je vrlina koja se sastoji iz izdoinosti i pravednosti. Zlo se rada iz pohlepe, 
pohlepa iz zavisti, a zavist se rada iz zelje (strasti), zelja iz nepravde, tvrdicluka i neznanja. 

Iz pohlepe proizilaze veliki poroci kao sto su: ponizenje, krada, otimacina, prostitucija, 
ubistvo, s^ras^ver\a zaljubljenost, strah od siromoitva i prosnja od svijeta. 

Mi smo razgranicili pohlepu i pozudu, jer je pohlepa otkrivanje pozude skrivene u dusi. 

bruzevnost je vrlina koja se sastoji od blagosti i strpljivosti. Iskrenost se sastoji od 
pravicnosti i smionosti. 

Nema nicega ruznijeg od lazi koja je vrsta nevjerstva, jer je svako nevjerstvo laz. Laz 
je dakle vrsta, a nevjerstvo podvrsta. 

Laz se rada iz nasilja, kukavicluka i neznanja. Jer kukavicluk donosi ponizenje dusi. 
Lazov je prezrena dusa i daleko je od pohvalnog ponosa. 

bvojica su vrlo spokojna: jedan od njih zasluzuje svaku pohvalu, dok drugi zasluzuje 
prezir i osudu. To su onaj koji je odbacio ovaj svijet i onaj koji je odbacio stid. 

U zadivljujuce /Allahovo dzellesanuhu uredenje ovog svijeta spada i to sto je svaku stvar 
koja je r\a njemu neophodna ucinio lahko dostupnom. Razmisli, u vezi s tim, o vodi i onome sto je 
iznad nje. A svaka stvar r\a ovom svijetu koja nije neophodna vrlo tesko je dokuciva. Razmisli u 
vezi s tim o crvenom dragulju i onome sto mu je podredeno. Ljudi su, po onome sto kusaju, poput 
putnika u pustinji: kad god prevail' jedan njezin dio, pred njim se otvore nova prostranstva. Jer 
samo sto covjek razrijesi jedan uzrok, pojave se drugi uzroci. Istinu je kazao ko je rekao: 
Razumni r\a ovom svijetu je umoran! A istinu je takoder kazao ko je rekao: Or\ je r\a ovom 
svijetu spokojan. Naime, njega zamara to sto se neistina stalno siri i osvaja nove prostore, kao i 
njegova nemoc da objelodani istinu. A miran je i spokojan od svega onoga sto zaokuplja ostali 
svijet, a sto je nepotrebno za zivljenje r\a ovom svijetu. 

Nece ti, znaj sigurno, biti zahvalan covjek kome si pomogao, nego ce ti biti zlurad. U 
najmanju ruku, a to je sustina ovoga, r\ece ga zanimati tvoj los zavrsetak i r\esre^ar\ kraj. 

Duznost je povoditi se za Vjerovjesnikom, sallallahu alejhi ve selleme, u poucavanju 
neznanih, grijesnih i porocnih. Jer onaj koji poucava sa gruboscu i smrknuta lica, grijesi i 
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odstupa od Vjerovjesnikova, sallallahu alejhi ve selleme, r\ac'\r\a i u najvise slucajeva postaje 
podstrekac onome kome savjet upucuje da ustraje u onome u cemu je, izazivac prepirke i 
svade, pa ce u svojoj pouci ciniti zlo umjesto dobra. Ko poucava (savjetuje) sa radoscu, 
osmjehom i blagoscu kao da samo iznosi misljenje i izvjestava o nekome drugome, a ne o onome 
kome se obraca, bolje ce i djelotvornije uspjeti u tome. Ako onaj kome se obraca to ne 
prihvata, onda neka savjetuje ruzeci ga nasamo. /\ko ni to ne bude prihvatio, onda u prisustvu 
onoga koga se uvjetovani stidi. To je nacin Allahova dzellesanuhu odgajanja kada je naredio da 
se govori blaga rijec. A Allahov Poslanik, sallallahu alejhi ve selleme, ne upucivase savjet 
izravno, nego govoroie: „Sta misle ljudi koji cine to i to!?" Or\ je pohvalio blagost, naredio 
olaksavanje, a zabranio rastjerivanje. Savjetovao je, ali se cuvao da to ne prede u dosadu. /Allah 
dzellesanuhu je rekao: a da si osoran i grub, razbjegli bi se iz tvoje blizine". 

Srubost i ostrina potrebni su jedino kada se radi o /Mlahovim, dzellesanuhu granicama. 
Ne smije tada biti blag onaj koji je kadar izvrsiti kaznu. 

Prilikom savjeta takoder je vrlo djelotvorno pohvaliti, u prisustvu onoga koji cini zlo, 
onoga koji cini dobro. To podstice r\a cinjenje dobra. I za pohvalu ja vidim samo ovu vrijednost, 
a nikakvu drugu, to jest da se povede za tim onaj koji pohvalu cuje. Stoga, smatramo potrebnim 
biljeziti i vrline i poroke, kako bi onaj koji to cuje mogao pobjeci od zabiljezenog zla koje je 
drugi ucinio, a pozeljeti uciniti dobro koje je do njega doprlo, a koje je ucinio neko prije njega, 
i dase time pouci. 

Duboko sam razmisljao o svemu sto nebo pokriva i dugo o svemu tome mislio, pa sam 
zakljucio da svako zivo bice ili stvar ima u prirodi svojoj da, ako je mocno, iskorjenjuje kakvocu 
drugog bica ili stvari, namecuci mu svoje osobine. Tako, dobar nastoji da svi ljudi budu dobri, a 
porocan zeli da svi ljudi budu porocni. Takoder vidis da svako ko nesto spominje, u zelji da r\a to 
podstakne, govori: — I ja cinim to. 

Svako ko slijedi neki pravac zeli da mu svi ljudi to odobravaju. Vidis to i u elementima: 
kada jedan ojaca u odnosu na drugi, pretvori ga u svoju vrstu, kao sto je npr. slucaj sa rastom 
drveta i hranjenju biljaka i stabala vodom i vlagom iz zemlje, da bi to transformisali u svoju 
vrstu. Neka je uzvisen Onaj koji je to tako ustrojio i mudro uredio! Nema drugog bozanstva 
osim Njega! 

U zadivljujuce vidove /Allahove dzellesanuhu moci spada i to sto u mnostvu stvorenja ne 
vidimo da je bilo koje od njih slicno drugome to I i ko da se brise svaka razlika izmedu njih. Pitao 
sam jednog starinu koji je prevalio osamdesetu godinu zivota da li je u tome sto je doslo i proslo 
zapazio da su neki likovi bili potpuno slicni ovim danasnjima, pa mi je odgovorio da nije, i da 
svaki lik ima nesto po cemu je razlicit od drugoga. Tako je sa svim stvarima r\a svijetu. To 
najbolje zna onaj koji je dobro upoznao oruda i sva slozena tjelesa, koja je dugo promatrao. 
Jedino on moze valjano uociti razliku medu njima i pomocu razlika ih prepoznavati. To se 
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razaznaje dusom, a rijec nije kadra izraziti to. Pa neka je uzvisen Mocni i Mudri cije su moci 
beskonacne! 
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O lijecenju bolesti moralnih poroka 

Ko je iskusavan samoljubljem, neka razmisli o svojim porocima. Ako je opsjednut svojim 
vrlinama, neka istrazi ima li poroka. Pa ako ne otkrije pri sebi ni jedan nedostatak, tako da 
pomisli da je on bez mane, neka zna da je njegova nesreca beskrajna i da je on najnepotpuniji 
covjek, sa najvecim manama i najslabijom razboritoscu. Prvo od toga je da je covjek slabog 
razuma neznalica.A ne postoji gora mana od ove dvije, jer razuman je onaj koji uocava vlastite 
slabosti, pa in nastoji pobijediti i obuzdati. A glup je onaj od koga vlastite mane ostanu 
skrivene, bilo zbog nedovoljnog znanja, nedovoljne razboritosti i maloumnosti, bilo iz uvjerenja 
njegova da su mu mane u stvari vrline, a to je r\a\veca ovosvjetska mana. Ima dosta onih koji se 
ponose prostitucijom, kradom i nasiljem i opcinjeni su svojim vrsenjem ovih poroka i smjeloscu u 
izvrsavanju ovih sramotnih cinova. Treba znati da posigurno, ne postoji covjek bez mane, osim 
vjerovjesnika, sallallahu alejhim ve selleme. Pa onaj kome njegove mane ostanu skrivene, taj je 
nisko pao. U maloumnosti, slabosti, niskosti, ponizenju, nerazboritosti, nerazumnosti i neznanju 
on je postao takav da iza njega u niskostima nema vise nikoga i on je u tome r\a najnizem 
stupnju. Zato neka se usredsredi r\a svoju dusu, istrazujuci vlastite mane i potpuno zaokupi 
time, umjesto da se time ponosi i istrazuje tude mane, koje mu ne donose stetu ni r\a ovom ni r\a 
onom svijetu. 

Ja ne vidim da je vrlina slusati o tudima manama osim ako se iz toga zeli uzeti pouka, pa 
da onaj koji to cuje izbjegava te mane i nastoji ih otkloniti od sebe, uz Allahovu dzellesanuhu 
pomoc i snagu. Iznositi tude mane je velika mana i zapravo nedopustivo. buznost je to 
izbjegavati osim u svrhu pouke onome koji bi se mogao uprljati tim manama, drugujuci sa 
pokvarenima, ili pak u svrhu prijekora onome koji je njima zadivljen, i to, opet, samo izravno 
njemu u lice, a nikako iza leda. Potrebno je reci mu: Vrati se svojoj dusi! Ako budes svjestan 
svojih mana, iscijelio si vlastitu opcaranost njima. Nemoj se usporedivati sa onim koji ima vise 
mana od tebe pa da se neozbiljno odnosis prema porocima i oponoias one koji zlo cine. Jer i 
oponoianje u dobru je ruzno,, a kamoli oponoianje u zlu. Umjesto toga, usporeduj se sa onim 
koji je bolji od tebe, pa ce tako nestati tvoje samoumisljenosti i ozdravices od te opake bolesti 
koja je rada\a kod tebe omalovazavanje drugih ljudi, medu kojima, nesumnjivo, ima i onih koji su 
bolji od tebe. Jer ako ti njih budes potcjenjivao bespravno, oni ce tebe s pravom prezirati. 
/Allah dzellesanunu kaze: „Zlo se moze istom mjerom uzvratiti..." Osim toga, to kod tebe rada 
preziranje, u stvari, samog sebe, uz /Allahovu dzellesanunu srdzbu i ponistenje svih vrlina koje 
imas. 

Ako te zadivljuje tvoj razum, razmisli o razrjesenju loseg misljenja koje ti pamet 
zamucuje i o zavaravanju pustim zeljama, pa ces tada saznati zasto je tvoj razum okrnjen. 

Ako si opcaram svojim mislima, razmisli o svojim pogreskama, dobro ih nauci i nikada ne 
zaboravljaj, kao i o svakom onom stavu koji si smatrao ispravnim pa se on zatim pokazao 
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suprotnim od tvoje procjene, i drugi je bio u pravu, a nisi ti. Ako tako budes postupio, najmanje 
sto moze biti jest da tvoje pogresno misljenje bude izjednaceno sa ispravnim i tako ne bude ni 
za tebe ni protiv tebe. Ipak, najcesce je da je tvoje pogresno misljenje preovladavajuce u 
odnosu na ispravno. To je stanje svih ljudi, izuzimajuci vjerovjesnike. 

Ako si opsjednut svojom dobrotom, razmisli o svojim grijesima, nepotpunostima, 
pogreskama i njihovim vrstama. U tome ces, tako mi Allaha dzellesanuhu, naci da ovo drugo 
nadvladava tvoje dobro, ponistava tvoja dobra djela. Dobro se tada zamisli nad tim i umjesto da 
se divis, budi svjestan svojih nedostataka. Ako si opcaran svojim znanjem, pa znaj da ti u tome 
nemas nikakva udjela, vec da je to Allahov dzellesanuhu dar kojim te je darovao tvoj Gospodar. 
Zato se ne odnosi prema njemu na nacin kojim ces naljutiti Allaha dzellesanuhu, jer bi On tada 
mogao dati pa da to sto si naucio zaboravis, mogao bi te staviti u kusnju cija ce posljedica biti 
da zaboravis sve sto si ranije bio upamtio i naucio. Abdulmelik ibn Tarif, koji je bio jedan od 
ucenih, pronicljivih, umjerenih i dobrih znalaca vjestine istrazivanja, pricao mi je da je on 
ranije izvanredno pamtio sve. Dovoljno je brio samo da nesto cuje, pa da to odmah zapamti. 
Medutim, jedanput kada je putovao u ladi pretrpio je veliki strah, cija je posljedica bila da je 
zaboravio vecinu toga sto je znao. Kao posljedica straha doslo je do poremecaja u sposobnosti 
pamcenja koje mu se jos nije brio povratilo. A i ja sam bio obolio i kada sam ozdravio, zaboravio 
sam sve sto sam bio ranije naucio, osim nesto malo sto je brio bezvrijedno. Tek, poslije nekoliko 
godina nadoknadio sam to sto sam zbog bolesti bio izgubio. 

Mnogi tragaoci za znanjem i naukom trude se mnogo: citajuci, uceci i istrazujuci, ali ne 
postizu zeljene rezultate. Zato, neka uceni znaju, kada bi se samo trudom postizalo znanje i 
nicim vise, brio bi dosta onih koji su u znanju iznad njih. Duboka je istina da je znanje dar 
Allahov dzellesanuhu. Otkuda onda nekome pravo na samodivljenje zbog toga. Umjesto toga, 
potrebno je vise poniznosti, skromnosti i zahvalnosti uzvisenom Allahu dzellesanuhu, uz dovu da 
jos poveca Svoje blagodati, a otkloni ono sto ima kao posljedicu njihovo uskracivanje. I razmisli, 
takoder, o svim tim znanjima koja su od tebe jos skrivena i o kojima ti ne znas nista, zatim o 
njegovim vrstama koje su tebi poznate. Ono znanje kojim si ti zadivljen je najvise sto ti znas, 
pa umjesto tvoga samodivljenja bolje ti je da uocis svoje nedostatke i nepotpunosti. I razmisli 
o onima koji su znaniji od tebe, pa ces se uvjeriti da je dosta takvih. Tada ces u vlastitim ocima 
biti mnogo ponizniji nego sto si sada. A zamisli se i nad svojoj iznevjeri znanja, jer ne postupas 
po onome sto si naucio, tako da je znanje sada postalo argument protiv tebe. Bolje bi brio tada 
za tebe da nisi ucen. Znaj da je neznalica u ovom slucaju razumniji od tebe, u boljem je stanju i 
ima vise opravdanja nego ti. Stoga, nema uopce mjesta tvom samodivljenju. Osim toga, mozda 
je znanje cijim se savladivanjem ti toliko ponosis iz podrucja potonjih znanosti u kojima nema 
bas neke velike vrline, kao sto je poezija i slicno. Zato, pogledaj onoga cije je znanje uzvisenije 
od tvoga znanja u stupnjevima ovog i onog svijeta, pa ces biti znatno ponizniji sam pred sobom. 
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Ako si zadivljen svojom hrabroscu, razmisli dobro o onome koji je hrabriji od tebe. 
Zatim, razmisli u sta si potrosio hrabrost koju ti je darovao Allah dzellesanuhu. Pa ako si je 
utrosio u grijesenje, ti si lud, jer si svoju dusu utrosio u ono sto nije njezina cijena. A ako si je, 
pak, utrosio u pokornost Allahu dzellesanuhu, onda si tu pokornost kao dobro djelo unistio 
svojom samozaljubljenoscu u sebe. A razmisli, takoder, i o nestanku hrabrosti, sto ce doci sa 
staroscu. Jer ako pozivis, postaces jedan od onih koji su r\a teretu drugima i slabasan kao 
dijete. Ipak, ja Sam se uvjerio da su hrabri najmanje zaljubljeni u sebe, u svoju hrabrost, sto 
je, smatram ja, dokaz cistote njihovih dusa, njezine visine i velicine. Ako si zadivljen u svoj 
ugled r\a ovom svijetu, razmisli o svojim protivnicima, takmacima i partnerima, jer mozda su oni 
jadnici i slabici koji su pali nisko, pa si ti zato dosao r\a taj stupanj. Znaj da su oni slicni tebi po 
tome u cemu si ti sada, a mozda i medu njima ima onih koji se stide poistovjetiti se sa njima 
zbog njihove velike niskosti i prezrenosti njihovih dusa, ponasanja i porijekla. Razmisli dobro o 
onome sto je rekao Ibn es— Semmak Residu (halif i) kada je u njegovom prisustvu zatrazio casu 
vode da bi utolio zed. Or\ mu je tada rekao; 

— Vladaru vjernih, kada bi ti bila uskracena ta casa vode, koliko bi dao za nju? 

— Svu svoju imovinu i vlast — odgovori halif a. 

— A ikada bi ti brio uskraceno da ta voda izade iz tebe, koliko bi dao da se od toga 
iskupis? 

— Svu svoju imovinu i vlast — ponovo ce halifa. 

— vladaru vjernih, zar se radujes svom imetku koji ne vrijedi ni jednog gutljaja vode i 
mokrenja?! 

Istinu je rekao Ibn es— Semmak, Allah mu se smilovao! 

Ako si, kojim slucajem, vladar svih muslimana, znaj da je vladar Sudana, koji je uz to jos 
i crr\, go i neznalica, vladar prostranije drzave od tvoje. Ako ti kazes: — Ja Sam ovo s pravom 
dobio, — kunem se zivotom da nisi dobio to s pravom, ako si time samozaljubljen i nepravedan, 
pa stidi se svoga stanja jer je nisko i nije stanje koje zasluzuje divljenje. 

A ako se ponosis svojim imetkom, to je najgori stupanj samodivljenja. Pogledaj svakog 
jadnika i bijednika koji je bio bogatiji od tebe! Stoga, ne veseli se stanju u kome te nadmasuje 
onaj koga sam gore spomenuo! I znaj da je samodivljenje zbog imetka velika glupost, jer imetak 
je kamenje koje ne koristi osim ako ga izvadis iz svoga imetka i podijelis namjenski. Osim toga, 
imetak odlazi i dolazi. Mozda ce otici od tebe i ti ces ga vidjeti u drugoga, mozda cak i u svoga 
protivnika. Zato, diviti se tome je znak maloumnosti, a pouzdati se u nj je obmana i slabost. 

Ako si zadivljen svojom Ijepotom, onda razmisli o onom sto ti ona moze prouzrokovati, a 
sto se stidimo ovdje spomenuti, a i ti ces se stidjeti kada ode od tebe s dolaskom starosti. U 
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ovome sto smo spomenuli je dovoljnost. Ako si zadivljen pohvalom prijatelja, razmisli o 
prijekoru svojih protivnika, pa ce nestati te samozaljubljenosti. A ako ne budes imao 
neprijatelja, onda u tebi i nema nikakva dobra. Jer, na najnizem stupnju je onaj koji nema 
neprijatelja. To je zapravo stupanj onoga kome Allah dzellesanuhu nije darovao nikakvu 
blagodat na kojoj bi mu se zavidjelo. Neka nas Allah dzellesanuhu od toga sacuva! Ako 
potcjenjujes svoje mane, razmisli kako bi brio da se pokazu svijetu i ljudi ih upoznaju. Sigurno, 
ako budes imao imalo razboritosti postidices ce i sagledati svoju manu. 

Ako si upoznat s nacinom formiranja karaktera i nastajanjem moralnih osobina iz 
mijesanja njihovih elemenata u ljudskoj dusi, uvjerices se da ti nemas ama bas nikakva udjela u 
svojim vrlinama i da su one Allahov dzellesanuhu dar koji, da ga je podario nekom drugom, bio bi 
isti kao ti, i da bi ti, da si prepusten sam sebi, ostao slab i nemocan i na kraju bi propao. Zato, 
umjesto da budes zadivljen svojim vrlinama, budi zahvalan Onom koji ti ih je darovao i strahuj 
da ne ostanes bez njih. Jer moralno ponasanje se mijenja nastupom bolesti, siromastva, straha, 
uzurpiranja i starosti. 

Budi milostiv prema onom kome je uskraceno to sto je tebi darovano i ne izlazi se 
grijesenju prema Darovatelju pa da propadne blagodati koje ti je darovao. A one ce biti uzete 
od tebe ako budes tvrdio da ti u tome sto ti je Allah dzellesanuhu poklonio iz Svoje dobrote i 
milosti imas udjela ili cak da imas pravo na to, te da si potpuno neovisan od Njegova cuvanja. 
Ako budes bio takav, propasces prije ili poslije. 

Mene je bila zadesila opaka bolest koja mi je prouzrokovala veliku naduvenost slezene, 
sto je brio uzrok moga neraspolozenja, osjecanja tjeskobe, nestrpljenja i naglosti. Zato sam 
korio svoju dusu i osudio svoje ponasanje u takvom stanju. Cudio sam se promjeni svoga 
karaktera uvjerivsi se istovremeno da je slezena mjesto nastajanja radosti i da, ako se u njoj 
nesto poremeti, to neminovno uzrokuje tugu i neraspolozenje. 

Ako si pak zadivljen svojim porijeklom, pa to je najgore od svega sto smo ovdje 
spomenuli, jer onaj koji je zadivljen porijeklom nema nikakva dobra od toga ni na ovom ni na 
onom svijetu. Pogledaj hoce li ta zadivljenost odbiti glad, prikriti manu ili ti pribaviti korist na 
onom svijetu! Pogledaj, zatim, ko je sve udruzen sa tobom u torn porijeklu, kao i ko je po njemu 
iznad tebe, kao sto su bili vjerovjesnici, alejhimu selam, zatim ostali dobri ljudi, kao 
sto su bili ashabi i ucenjaci, pa dobri medu stranim vladarima — carevima i kraljevima — , te 
jemenski i drugi islamski vladari! Razmisli dobro o njihovim zemnim ostacima i tragovima! Oni 
koji navode primjere koje ti navodis u vezi s tim vidjeces da su najcesce prezreni poput pasa i 
sa dosta ruznih svojstava. Zato, ne raduj se stupnju po kome su ti oni ravni ili su cak iznad tebe 
u tome! Osim toga, mozda su preci kojima se ti tako silno ponosis bili gresnici, pijanice, nastrani, 
pjevaci i glupaci kojima su prilike isle na ruku pa su cinili nasilja i druge ruzne poslove radili, 
tako da njihovu sramotu i danas vrijeme pronosi. Njihov grijeh je bio velik zato ce biti veliko i 
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njihovo kajanje na ban konacnog obracuna. Kada je tako, onda znaj da ono cime si ti zadivljen 
spada u sramotu, ponizenje, sram i Ijagu, a nikako u razlog divljenja. 

Ako si zadivljen porijeklom svojih odlicnjaka vrlo si daleko od te vrline sve dok i Sam ne 
budes bio dobar. Malo ces ti imati koristi od njih i na ovom i na onom svijetu ako ne budes bio 
dobar kao oni. Svi su ljudi /\demova, alejhi-s-selam, djeca, a njega je /Allah dzellesanuhu stvorio 
i bio nastanio u Dzennetu naredivsi melekima da mu se poklone (sedzdu ucine). /\li slaba im je 
fajda od toga sve dok medu njima ima onih koji cine poroke, grijehe i nijecu Stvoritelja i 
Gospodara svoga. 

Kada razumni shvati da ga sama vrlina njegovih predaka ne priblizava Allahu 
dzellesanuhu niti mu pribavlja ugled koji on nije stekao svojom dobrotom ili srecom, a ni 
imetkom, onda je potpuno jasno da je besmislena zadivljenost onim sto nicemu ne koristi. Nije 
li onaj koji je time zadivljen poput onog koji se ponosi imetkom svoga susjeda, tudim ugledom,ili 
konjem koji je pobijedio u trci, a na cijoj je glavi bio tudi ular, odnosno poput onoga za koga 
obicni svijet poslovicno kaze: On je blesavko koji se ponosi pamecu svoga oca. 

Ako te zadivljenost u samog sebe odvede u hvalisavost onda je tvoja niskost veca jer 
tvoj um nije kadar pravilno ocijeniti ono cemu se divis. To je kad se radi o hvalisavoscu onim sto 
je istina, a sta tek kazati za hvalisavost neistinom! 

Sin Nuhov, otac Ibrahimov i Ebu Leheb, amidza Poslanikov bili su medu najblizima ovim 
najodabranijim /Allahovim dzellesanuhu stvorenjima u cijem je slijedenju najveca cast. 
Medutim, to im nije bilo ni od kakve koristi. 

Medu onima koji su rodeni iz nezakonita braka bilo je i takvih koji su u upravljanju ovim 
svijetom bili postigli sam vrhunac, kao sto su Zijad (ibn Ebihi) i Ebu Muslim, kao i oni koji su u 
dobroti postigli krajnje sto se postici moze pa se ne ustrucavamo spomenutih ih ovdje, a ljubav 
prema njima i ugledanje r\a njihova pohvalna svojstva priblizava Allahu dzellesanuhu. 

Ako se ponosis snagom svoga tijela, shvati da su mazga, magarac i vo snazniji od tebe i 
sposobniji za nosenje tereta. 

Ako se ponosis svojom brzinom, znaj da su pas i zee u tome iznad tebe. 

A cudo svih cuda je da se razumno bice ponosi nee im u cemu ga nadmasuje nerazumno 
bice. 

Potrebno je da onaj koji se sam sebi divi, ili sebe smatra visim od ostalog svijeta, 
razmisli o svojoj strpljivosti kada ga snade neka velika briga, ili nezgoda, ili bol, ili bolest, ili 
nesreca, pa ako se uvjeri da je njegovo strpljenje malo, neka zna da su svi drugi koji su strpljivi 
no. takvoj kusnji, kao gubavci i drugi, bolji od njega, uzimajuci dakako u obzir njihovo 
zaostajanje u razboritosti. Ako se pak mogne strpiti no. torn iskusenju, neka zna, kako smo vec 
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ranije kazali, da nije dosao ni sa cim novim, naprotiv dolazi, u odnosu r\a sve ranije njemu slicne, 
kasnije ili u krajnjem slucaju s njima istovremeno, a nikako drugacije. Zatim neka pogleda svoje 
ponasanje, pravicnost i nepravednost prema blagodatima, imetku, posluzi, pristoiama, zdravlju i 
ugledu koji uziva, pa ako vidi da r\a tim blagodatima ne iskazuje duznu zahvalnost Allahu 
dzellesanuhu, koji mu ih je podario, odnosno da je nepravedan u tome, neka zna da su pravedni, 
zahvalni i moralni, kojima je dato vise nego njemu, bolji od njega. A ako se uvjeri da mu je dusa 
pravicna, pa pravedni je daleko od svakog samodivljenja, jer zna cijeniti stvari i ocjenjivati 
moralnost, pridrzavajuci se u tome uvijek sredine koja je sredisnjost izmedu dvije pokudene 
krajnosti. A umisljeni nije pravedan i zabasao je u pokudenu pretjeranost. 

Nasilje i lose upravljanje nad onima nad kojima ti je /Allah dzellesanuhu dao vlast, ili su ti 
r\a brio koji drugi r\ac'\r\ potcinjeni, kao sto su robovi i podanici, dokaz su niskosti tvoje duse i 
nezdrave ambicije kao i maloumnosti tvoje, jer razumni cija je dusa uzvisena, a namjere 
plemenite pobjeduje sebi ravr\e po snazi i slicne po cvrstini. Jer uzdizati se iznad onih koji se 
ne mogu ravnopravno nositi dokaz je niskosti karaktera, duse i ponasanja, odnosno znak nemoci i 
ponizenja. Ko to cini r\a stupnju je onoga koji se ponosi unistavanjem pacova, ubijenjem buha i 
odstranjivanjem krpelja, sto je vrhunac niskosti i srozavanja. 

Znaj da je odgajanje duse teze od krocenja lava. Jer ako lava zatvoris u odaje koje 
koriste upravitelji sacuvaces se od njegova zla. A dusa i kada je uhapsena nije se sigurno od zla 
njezina. 

Iz samodivljenja proisticu nepravda, nasilje, oholost, pretjerani ponos i uznosenje nad 
drugima. Svi ovi nazivi imaju bliska zr\acer\\a pa je vecini ljudi vrlo tesko napraviti razliku medu 
njima. Tako je neko zadivljen svojom vrlinom koja je vidljiva, neko opet znanjem svojim pa je 
smrknut i ovisan od drugih. Neko je zadivljen svojim radom pa se zato uzdize i uznosi, neko 
opet misljenjem svojim pa drugome nepravdu cini. Neko je zadivljen svojom dusom pa nasilje 
cini, neko opet svojim ugledom i polozajem pa se uzoholi i oholo prema drugima drzi. Najmanje 
je umisljen onaj koji se usteze od smijeha, elegantnih pokreta i govora osim r\a mjestima gdje 
to iziskuju ovosvjetski poslovi, pa je njegova mana manja od mana drugih. AW kada bi to cinio u 
cilju da se posveti samo izvrsavanju duznosti i napustanju svih drugih beskorisnosti bila bi to 
vrlina za koju bi ga trebalo pohvaliti. AW on to cini iz omalovazavanja ljudi i divljenja sebi pa ga 
zato treba osuditi. Jer djela se prema namjerama vrednuju i svakom pripada prema namjeri 
koju je imao... 

Umisljenost moze biti i bez smisla i razloga sa stanovista doticnoga pa je kao takva 
najcudnovatija od svih drugih koje smo ovdje nabrojali. To nas obicni svijet naziva temetrukom, 
sto je najcesce osobina zena i onih koji su im po pameti slicni. Rijec je o samodivljenju koje 
uopce nema povoda jer doticni nema nijedna lijepa svojstva, ni znanja, ni hrabrosti, ni zavidnog 
polozaja, ni plemanita porijekla, ni imetka, i svjestan je da je bez icega toga. U procjeni ovih 
stvari ne grijesi ni onaj koji je kadar kamen baciti, nego grijesi samo onaj ciji je udio u ovim 
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vrlinama mali. Tako ce slabouman mozda sebi uobraziti da u umnosti vrhuni. Isto tako, ko ima 
mali udio u znanju moze sebi umisliti da je ucenjak savrseni. Takoder onaj cije je porijeklo 
potpuno nerasvijetljeno, a ciji preci nisu bili sacuvani od nasilja, vidjeces da se ponosi toliko da, 
kad bi bio sin „faraona koji je imao satore", to nimalo ne bi povecalo njegovu umisljenost, ili kad 
bi imao malo vitestva umislio bi sebi da je kadar Aliju pobijediti, Zubejra zarobiti ili Halida 
ubiti. Ili kad bi imao imalo udjela u ugledu ne bi uopce htio Aleksandra (Makedonskog) 
pogledati. Ili da je mocan svojom rukom zaraditi ono sto je iznad moci njegove, kad bi i Sunce 
dohvatio ne bi ga to nimalo promijenilo. 

Umisljenost rijetko dolazi od ovakvih, mada je i to u cemu su oni jedna vrsta 
umisljenosti, a dolazi cesto od onih koji nemaju uopce ni znanja, ni plemenita porijekla, ni 
imetka, ni casti, ni izdasnosti, onih koji su u jamstvu drugih i koji cine nepravdu svima koji 
imaju imalo udjela u nabrojanim blagodatima, a sami su svjesni da su bez njih. Unatoc tome, 
nepravedni su i cine nasilje. 

Ja sam se uljudno i blago raspitivao kod jednog od takvih o razlogu njegova uznosenja 
nad drugima i omalovazavanja ljudi pa mi je jednostavno rekao: „Ja sam Slobodan i niciji rob 
nisam". Na to sam mu odgovorio: „Vecina onih koje vidis su kao i ti slobodni, osim robova. Oni 
imaju duze ruke od tvojih i njihova stvar se proteze i na tebe i na mnoge druge slobodne ljude". 
On mi na to nista ne rece. Ja sam se vratio ispitivanju stanja i prilika njemu slicnih i utrosio 
sam na to mnoge godine, ali nisam mogao naci razlog ni motiv koji bi ih podsticao na tu 
bezrazloznu umisljenost. Ispitivao sam njihova stanja i namjere dusa njihovih kroz govor njihov 
sve dok se nisam uvjerio da oni misle da posjeduju razumnost, razboritost i originalnost 
misljenja i da bi, da im je sreca naklonjena, sve to prosirili i uz to bi i velike teritorije pod 
svojom vlascu imali. I njihova vrijednost nad ostalim ljudima bi se tada jasno ocitovala. Kad bi 
imali imetak oni bi ga, tvrde oni, pravilno trosili. Otuda proistice njihova oholost i umisljenost. 

Ovo je mjesto gdje bi se moglo interesantno i umjesno takvima suprotstaviti i reci da su 
samo umnost i razboritost vrline za koje, neko, kada ih i ne posjeduje, cvrsto vjeruje da su bas 
kod njega savrsenstvo svoje postigle. Tako ludak i pijanica ismijavaju umnog i trijeznog, 
neznalica mudrog i ucenog, mala djeca ljude odrasle, glupi ponizavaju mudre, glupace medu 
zenama omalovazavaju velike umne ljude i njihovo misljenje. Ukratko, sto je necija umnost 
manja to vise umislja da je potpuna uma i sawsene razboritosti. Ovo nije slucaj s ostalim 
vrlinama, jer onaj koji ne posjeduje nijednu od njih svjestan je da je bez njih. Grijesi samo onaj 
u svom sudu ko ima malo udjela u njima. Ako je jos i razboritost njegova mala umislice da je u 
tome postigao visok stupanj. 

Lijek za ovo sto smo spomenuli su siromastvo i nepopularnost. Nema ef ikasnijeg lijeka za 
to. Ako se pak ne budu time lijecili njihova opasnost i steta po ljude bice ogromna. Oni ce 
iznalaziti mane drugima, vrijedati njihovu cast i ismijavati sve ljude, odbacivace istinu i bavice 
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se beskorisnostima. Mozda da pribjegnu vrijedanju i prepiranju, a mozda cak i samaranju i 
udaranju kada vide najmanji povod za to. 

Neko moze skrivati svoju umisljenost pa cim malo zaima ili ugleda malo stekne pokaze 
umisljenost jer je njegov urn ne moze prikriti ili prigusiti. Najsmjesnije sto sam zapazio kod 
slabica jest da ih savlada ljubav prema malom djetetu ili supruzi pa je pocnu opisivati na raznim 
javnim skupovima govoreci kako je pametna pa cak i ovako: „Ona je pametnija od mene i ja sam 
sretan kad mi savjet pruzi". Slabici vrlo cesto pretjerano hvale svoje supruge pred drugima da 
su lijepe, dobre i vitalne kao da su prosci pa ih slusaocima zele sto vise omiliti. To cine oni koji 
su maloumni i bez ponosa svoga. 

Razumni nikada ne napusta ono sto mu razboritost njegova nalaze. Originalno u zavisti su 
rijeci zavidnika koji kada cuje nekoga ko je daleko otisao u znanju da nesto kaze 
prokomentarise: „To je besmislica koju niko do sada nije ni pokazao ni izrekao." A ako cuje 
nekoga kako objasnjava ono sto je prije njega neko rekao, kaze: „To je besmislica koja je jos 
davno recena." To je losa skupina onih koji su zaposjeli put koji vodi znanju i odvracaju ljude od 
njega kako bi se umnozio broj onih koji su slicne neznalice kao i oni. 

Mudrome nece moci koristiti njegova mudrost kod onoga koji je pokvarene prirode, 
stavise ovaj drugi ce ga smatrati pokvarenim kao sto je i on. 

Osvjedocio sam se u ljude lose prirode koji su sebi predstavljali to da su svi ljudi poput 
njih pokvareni jer uopce ne vjeruju da moze iko biti sacuvan mana u kojima su oni. To je najgori 
oblik pokvarenosti prirode i udaljavanja od vrline i dobra. Onaj cije je ovo svojstvo nema 
nikakva dobra koje bi se moglo ocekivati od njega. A uspjeh jedino od Allaha dzellesanuhu 
dolazi. 

Pravednost je ^\/r6a\/a u kojoj trazi utociste svaki onaj koji se boji. Jer i silnik i onaj 
koji to nije, kada vidi da mu neko sprema zlo, priziva pravdu i osuduje nasilje koreci ga. A nema 
nikoga koji pravdu kori. Onaj koji je po svojoj prirodi pravican boravi u toj najutvrdenijoj 
tvrdavi. 

Zahvaljivati blagodarnom je obligatna duznost, a to se cini tako da mu uzwacas na isti 
nacin na koji ti je ucinio dobro ili jos bolje, da se brines kako ces ga najbolje zastititi, da mu 
budes vjeran dok je ziv i kada umre, zatim njegovoj pratnji i porodici, da ga iskreno volis i 
pruzis mu savjet, da sin's njegove vrline, a prikrivas mane sve dok si ziv i da to oporucis onima 
koji ce doci poslije tebe i onima koji te vole. 

Ne spada u tu zahvalnost pomagati ga u grijesenju i ostavljati ga bez savjeta u onom sto 
ce ga upropastiti u njegovoj vjeri i njegovom zivotu na ovom svijetu. Jer ko pomaze onoga koji 
mu je ucinio dobro u nee emu sto je neistina, on ga time \/ara i nijece njegov blagodar. Treba 
znati takoder da su Allahovo dzellesanuhu dobrocinstvo i blagodati uvijek najveci, najstariji i 
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najbolji ako se usporede sa bilo kojom blagodati nekog drugog. Zar ima vecih darova od ovih 
kojima nas je Uzviseni darovao kada nam je dao oci kojima gledamo, usi kojima slusamo i druga 
odabrana cula, kada nam je podario govor i razboritost zahvaljujuci kojima smo kadri da nam se 
On obraca i da nam potcini sve r\a nebesima i r\a Zemlji, kao sto su nebeska tijela i elementi, a 
zatim nas odlikovao iznad ostalih stvorenja Svojih, osim odabranih meleka medu stanovnicima 
nebesa?! Pa moze li se icija blagodat usporediti sa ovim Njegovim?! 

Zato onaj koji zahvalnost dobrocinitelju svom iskazuje r\a nac in da ga pomaze u neistini i 
drugujuci sa njim u onom sto nije dozvoljeno, nijece u stvari blagodat Najveceg koji blagodat 
daje i dobrocinstvo Najveceg koji dobrocinstvo cini. Or\ nije zahvalio r\a pravi r\acir\ Onom koji 
zasluzuje zahvalnost i pohvalu svaku, nije zahvalan kako treba Allahu dzellesanuhu. A ko se 
isprijeci izmedu svoga dobrocinitelja i neistine i podrzi ga u istini, zahvalio mu je istinski i u 
potpunosti je izvrsio svoju obavezu prema njemu. A Allah dzellesanuhu daje da se uspije. 
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O prisustvovanju skupovima ucenih 

Kada prisustvujes skupu ucenih neka tvoje prisustvo bude kao onoga koji tezi uvecati 
znanje i nagradu svoju, a ne kao onoga koji se zadovoljava onim sto ima i svojim prisustvom 
samo zeli naci posrtaj koji ce odmah razglasiti ili neobicnost koju ce odmah prosiriti, jer je to 
cin podlaca koji u znanju nece nikada postici uspjeh. Ako tvoje prisustvo bude kao sto je na 
pocetku receno steci ces dobro u svakom pogledu, a ako pak ne bude takvo, nego mu namjera 
bude bila drugacija onda je ostajanje kod kuce bolje za tvoje tijelo, casnije za tvoj moral i 
sigurnije za tvoju vjeru. 

Ako tvoje prisustvo bude brio kako treba onda je potrebno pridrzavati se ova tri pravila 
jer cetvrtog nema: Prvo, da sutis poput onih koji znaju pa ces steci nagradu zbog namjere da 
prisustvujes, da besposlicu umanjis, da uberes nagradu druzenja i ljubavi prema onom s kirn se 
druzis. 

Drugo, ako to ne ucinis nego htjednes pitati, onda to ucini poput onoga koji pitanjem zeli 
nauciti, pa ces, uz ove cetiri, postici i petu vrlinu: \xvecaces svoje znanje. A uljudnost pitanja 
sastoji se u tome da pitas o onom o cemu ne znas, jer je pitanje o onom o cemu znanje imas, 
znak maloumnosti, niskosti i tracenje govora i vremena u onom u cemu nema nikakve koristi ni 
tebi ni drugome. Stovise, mozda ce ti to priciniti samo neprijateljstvo koje je kao takvo 
potpuno beskorisno. 

Trece, cuvaj se da se ponasas poput onoga koji je dobar znalac, a znak toga je da 
odgovor na svoje pitanje otvoreno potcjenjujes. A ako pak toga pri tebi ne bude, ako budes 
samo ponavljao svoje rijeci ili se protivio na nacin koji tvoj protivnik ne smatra 
suprotstavljanjem, onda se ustegni od toga, jer opetovanjem svojih rijeci neces postici dodatnu 
nagradu, neces drugog pouciti niti ces sam nesto vise nauciti. Naprotiv samo ces izazvati bijes 
kod sebe i svoga protivnika, a i neprijateljstvo koje ce te mozda odvesti u ono sto ce ti jos vecu 
stetu napraviti. Dovoljan nam je Allah i divan je On gospodar! 

Ako do tebe dopre usmeni prigovor ili budes napadnut u pisanoj formi, cuvaj se dobro da 
to primis ljutito i na nacin koji bi podstakao ne pretjerenost prije negoli ukazes na neistinitost 
toga iznoseci jaku argumentaciju. A takoder ne prihvatataj prigovor poput onog koji to 
potvrduje i odobrava prije negoli sazna to, jer ces nepravedno postupiti u oba slucaja zajedno. 
Nego pridi tome na nacin onog koji zeli svoj udio u razumijevanju svega sto cuje i vidi, da bi 
time uvecao svoje znanje i navedeno prihvatio ako je dobro, a odbio ako je pogresno. Ako tako 
budes postupao zagarantirana ti je lijepa nagrada i zasluzio su veliku pohvalu i neizmjernu 
dobrotu.Ljudima je duznost nauciti sto je dobro i raditi po njemu. Ko to oboje bude cinio 
zasluzio je zajedno dva dobra. Ko pak bude naucio sto je dobro, ali po njemu ne bude postupao, 
ucinio je dobro u pogledu obrazovanja svog, a pogresku zbog izostavljanja djela, pa je tako 
pomijesao dobro sa losim djelom. Ipak je i on bolji od onoga koji niti je naucio niti je dobro 
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uradio. A i on je, iako je bez dobra, boljeg stanja i manje je pokuden od onoga koji sprjecava 
ono sto je dobro i odvraca od njega. 

Kada bi od zla odvracao samo onaj koji pri sebi nema nimalo loseg, a dobro naredivao 
samo onaj koji ga u cijelosti ima, onda niti bi ko zabranjivao zlo, niti bi ko naredivao dobro, 
poslije Vjerovjesnika, sallallahu alejhi ve selleme. A dovoljan ti je kao primjer zle i lose prirode 
i pokudenog stanja onaj koji je o ovome iznio svoje misljenje. A Allah dzellesanuhu daje da se 
uspije. 

Zato je prikrivanje strpljivosti pokudeno, jer predstavlja slabost osjecanja, grubost 
duse i pomanjkanje samilosti, a to su sve lose osobine koje se mogu naci samo u zlih i iskvarenih 
ljudi, u onih cije su duse kao u zvijeri. S obzirom da je ovo sto smo spomenuli ruzno, onda je ono 
Sto je njemu suprotno pohvalno, a to je prikrivanje panic nog straha, jer sadrzi samilost, 
njeznost i razumijevanje stupnja nesrece. Iz svega proizilazi da je jedino ispravno u ovom da 
covjek bude strepece duse, strpljivog tijela, da ni licem ni bilo kojim drugim organom ne 
pokazuje nista sto bi ukazivalo r\a postojanje panicnog straha i uzrujanosti. A Allah daje da se 
uspije. 

Kada bi onaj cije je misljenje pogresno bio svjestan stete svoga loseg rasudivanja u 
proslosti zasigurno bi uspio napustiti ga u buducnosti. 



37 



O otkrivanju (dusom) onoga sto se u govoru skriva ili onog sto 

pribavlja pohvalu i sjecanje 

Od ove dvije stvari skoro da nije posteden niko osim onoga koji je bez ikakve ambicije, 
koji potpuno vlada svojom dusom i kadar je ugusiti potpuno svoju srdzbu, ili onoga koji je 
izlijecio svoju pohlepu za slusanjem govora koji se od njega krije ili onoga sto se od njegova 
vida skriva bez da razmislja o slicnom sto mu je ostalo nepoznato na nekom drugom mjestu, u 
udaljenim krajevima zemaljske kugle. 

A ako ga sve to nepoznato bude zanimalo onda je on lud i bez trunke pameti, a ako ga 
uopce ne bude zanimalo onda je to sto mu je sada ovdje ostalo nepoznato isto kao ono sto mu je 
ostalo nepoznato od ranije, bez ikakve razlike u tome. Zato neka poveca argumentaciju protiv 
svoje strasti i neka jezikom razuma kaze svojoj dusi: 

— Sta m is I is kad ne bi znala da ovdje postoji nesto sto je od tebe skriveno da li bi 
nastojala saznati ga? 

Odgovor ce bez sumnje biti: ne! Zato neka joj kaze: 

— Pa budi onda onakva kakva bi bila da ne znas da ovdje ima nesto skriveno od tebe i 
tebi nepoznato. Tako ces sebi pribaviti smirenost, odbiti brigu,bol nemira i ruznocu pohlepe, a 
to su velike i uzvisene dobiti, lijepa i pohvalna svojstva za kojima tezi svaki razumni covjek, a 
izbjegava in samo onaj koji je krnjav i nepotpun. 

Onaj koji se predao svojoj masti i misli kako da mu se u svijetu ime procuje i sacuva 
sjecanje na njega neka dobro razmisli o svojoj dusi a zatim neka joj kaze: 

— Sta m is I is kada bin stalno bio spominjan na najbolji nacin i u svim nastanjenim 
mjestima u svijetu, opet bi se vrijeme moralo jednom do kraja izmotati, zatim ako je za to 
spominjanje ne budem znao, da li cu u tome imati neku radost i veselje ili ne? 

Opet ce odgovor biti: ne, nikakav drugaciji. 

Kada je to tacno i sigurno onda neka kaze: kada umrem necu znati da li me spominju ili 
ne, a isto tako ako budem ziv, ali do mene ne dopre moje spominjanje, ja od toga nemam nikakve 
koristi. Neka dobro razmisli i o ove dvije velike cinjenice: 

Prvo, mnostvo je odabranih vjerovjesnika i poslanika, alejhimu - selam , koji 
su prosli kroz zivot, a o kojima niko sada ne posjeduje nikakvo znanje, nije im sacuvano ni ime, 
ni spomen, ni vijest ni bilo kakav trag, na brio koji nacin. Zatim je brio takoder mnostvo 
odlicnjaka od drugova proslih vjerovjesnika i od mudraca, ucenjaka, dobrih ljudi, proslih 
vladara, graditelja sadasnjih gradova, pa sljedbenika njihovih o kojima su vijesti zametene i 
niko o njima uopce ne zna nista. Da li to sto se ne zna za njih steti bilo kome od njih ako je bio 
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dobar, da li krnji njegovu vrlinu, ili brise njegovo dobro djelo, ili umanjuje njegov stupanj kod 
Allaha dzelle sanuhu? Ko ovo ne poznaje neka zna da se dams najvise zna o proslosti jevrejskih 
vladara, a zatim dolazi ono sto mi znamo o historiji grckih i perzijskih vladara. 

Medutim, sve to ne premasuje period od dvije hiljade godina u proslost. Pa gdje su onda 
vijesti o onima koji su prije njih nastanjivali zemaljsku kuglu? Nisu li svi oni nestali, i potpuno se 

izbrisale i zaboravile vijesti o njima? U torn smislu su i rijeci uzvisenog Allaha: i poslanicima 

o kojima ti nismo kazivali" i mnogim narodima izmedu njih" i onima poslije njih? — samo 

ih Allah zna". Dakle, nije li covjek ipak, iako bude za jedan trenutak poznat u vremenu, poput 
ranijih naroda koji su takoder bili spominjani pasu r\a kraju potpuno zaboravljeni?! Neka covjek 
razmisli i o onome koji je spominjan po dobru ili zlu, da li mu to kod Allaha dzelle sanuhu 
povecava stupanj njegov, da li mu pribavlja neku vrijednost, ako to nije stekao svojim djelom 
dok je jos bio ziv? Ako je to tako kako smo kazali, onda proizilazi da je zelja za spomenom u 
stvari zelja obmanutog, koja je besmislena i uopce bez koristi. Zato covjek treba teziti za 
uvecanjem svoje vrline kroz dobra djela jer samo onaj koji to posjeduje zavrjeduje lijepo 
sjecanje r\a sebe, lijepu pohvalu i lijepo svojstvo, a to je ono sto covjeka priblizava uzvisenom 
Gospodaru njegovu i cini ga da bude spominjan kod Njega, od cega ce imati korist i trajnu 
dobit. A Allah dzelle sanuhu daje uspjeh! 

U svijetu prevladava licemjerstvo i pravo je cudo kako ga ljudi ne odobravaju osim onom 
koji je prema njima licemjeran. 

Ako neko kaze: ,,U maravima lezi odlika jer se krajevi suprotnosti medusobno susrecu" 
nije daleko od istine. Jer i mi znamo da se posljedice suprotnosti izjednacavaju pa vidimo 
covjeka kako place od veselja i zalosti, pretjerani izliv ljubavi susrece se so. pretjeranim 
izlivom mrznje, u slijedenju sudbina. To moze biti uzrokom prekida odnosa kada r\es^ar\e 
strpljenja i pravicnosti. 

Mnostvo visokih polozaja (funkcija) prisiljavaju covjeka da laze zato sto cesto u lazi 
ispriku trazi. Tako se r\a laz privikava smatrajuci je obicnom pojavom. 

Najpravedniji svjedok protiv onoga koji je po prirodi iskren jest lice njegovo, jer na 
njemu se ocituje cim nesto slaze ili to htjedne uciniti. A najpravedniji svjedok protiv lazca jest 
njegov jezik koji se zbog toga zapetljava i govor njegov postane kontradiktoran... 

Najveca je nesreca u neiskrenu prijatelju. U onih ljudi r\a cijim jezicima se poroci 
najlakse nadu, najlakse se nadu i u njihovom djelu. To se vidi najbolje u medusobnom razgovoru 
bestidnih i prepirkama do kraja prezrenih muskaraca i zena cija su zanimanja prostacka... 

Susret odnosi mrznju, jer pogled oka u oko popravlja srca. 

Neka te ne rastuzuje susret prijatelja tvoga so neprijateljem tvojim, jer on ublazava 
svoju stvar kod njega. 
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Najopasnije stvari po Ijude su strah, briga, bolest i siromastvo, a najbolnija u dusi od 
svih je briga da se ne izgubi voljeno i ne dode mrsko. Zatim dolazi strah, pa siromastvo. Dokaz 
za to je da se i siromastvo ubrzava da bi se odbio strah. Covjek ce potrositi citav imetak da bi 
sebi pribavio sigurnost. A i strah i siromastvo se ubrzavaju da bi se njima odbila bolest. Covjek 
se izlaze raznim opasnostima da bi bio zdrav zrtvujuci za zdravlje i citav imetak kad vidi da mu 
se priblizava smrt. A kad se potpuno osvjedoci u njezinu blizinu pomisli da je zrtvovao sve sto 
ima od imovine da bi se spasio i ozdravio. 

Strah postaje lahko podnosljiv kada se njime zeli odbiti briga, pa se covjek izlaze 
mnogim opasnostima da bi odbio brigu od sebe. 

Najveci bol je onaj koji je trajno pogodio neki dio tijela. Medutim, plemenite duse 
smatraju da je od svih bolova koje smo spomenuli najveci ponizenje. Niske duse pak smatraju 
da je ponizenje najlaksi strah koji covjeka moze zadesiti. 
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neobicnim moralnim postupcima 

Razumni ne treba izricati sud r\a osnovu preklinjanja za milost, prituzbe, lukavstva i 
prevrtljivosti uplakanog koji se pretvara da mu je ucinjena nepravda. Jer, vidio Sam neke koji 
su tako postupali, a zasigurno bijahu nasilnici koji su svaku mjeru prevrsili. Na drugoj strani, 
vidio sam neke kojima je nepravda ucinjena kako bijahu stalozeni u govoru, bez ikakve prituzbe 
i nezainteresirani pa je onaj koji se nije udubio u njihovo stanje pomislio da su oni nasilnici. 
Zato je ovdje potrebno dobro osvjedocenje i da se pe podlegne onom cemu dusa stremi, 
potrebno je da covjek ne potpadne pod utjecaj trenutacnog stanja ni u prvom ni u drugom 
slucaju, nego da uvijek tezi pravicnosti koju podjednako nalaze istina. 

U neobicne moraine postupke spada takoder i to sto je nemarnost pokudena, a njezino 
prakticiranje pohvalno iz razloga sto onaj koji je po prirodi r\en\arar\ koristi tu osobinu 
neumjesno i tamo gdje je potrebna njegova suzdrzanost. Jer nemarnost je odsutnost 
razumijevanja istine, pa zato spada u neznanje i pokudena je. A onaj koji je po prirodi stalno 
oprezan uvijek koristi nemarnost tamo gdje joj je mjesto i gdje je pokudeno traganje i brio 
kakvo temeljito istrazivanje. Dakle, pohvalno je pokazivati se nemarnim u cilju dosezanja istine, 
odbacivanja lakoumnosti, upotrebe blagosti i otklanjanja neugodnosti. Stoga je pohvalno stanje 
da covjek pokaze nemarnost tamo gdje je potrebno dok je nemarnost kao takva pokudeno 
svojstvo. 

Tako je i sa ispoljavanjem i prikrivanjem panic nog straha i sa ispoljavanjem i 
prikrivanjem strpljivosti. Ispoljavati panic ni strah pri udarcima sudbine je pokudeno, jer je to 
znak nemoci covjeka da vlada sam sobom kao i ispoljavanje necega u cemu nema nikakve koristi. 
To je pokudeno i sa stanovista same vjere, jer predstavlja odbacivanje onog sto je potrebno 
ciniti i nespremnost da se doceka ono sto ce doci, a sto moze biti opasnije od onoga u cemu se 
trenutno jest i zbog cega se taj strah i panika ispoljavaju. Buduci da je ispoljavanje straha 
pokudeno proizilazi da je ispoljavanje onog sto je njemu suprotno pohvalno svojstvo, a to je 
strpljivost. Njezino ispoljavanje je znak vladanja sobom, odbacivanje onog sto je nekorisno, a 
cinjenje onog sto je dobro i korisno, i sada i kasnije (i r\a ovom i na onom svijetu). 

Ponizenje je vrsta izdajstva, jer moze te izdati onaj koji te omalovazava, a onaj koji te 
omalovazio vec te izdao i prema tebi nepravedan bio. Zato je svaki omalovazatelj izdajica, a 
svaki izdajica nije omalovazatelj. Onaj koji omalovazava neku stvar omalovazava i posjednika 
njezina. 

Samo u dva slucaja je lijepo ono sto je ruzno u svim drugim slucajevima: prijekor i 
ispricavanje. Lijepo je nabrajati dobra i spominjati dobrocinstva, inace je to krajnje ruzno u 
svim drugim izuzev u ova dva spomenuta slucaja. 
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Nije sramota ako neko po prirodi svojoj tezi nekim porocima makar bili i najgori i mane 
najvece sve dok to ne objelodani rijecju ili djelom svojim. Skoro da to moze biti pohvalnije za 
njega nego sto ce se pohvaliti onaj kome njegova priroda pomaze da dobar bude. Pokvarena 
priroda se moze samo snagom vrijednog uma savladati. 

Bracnu svetost iznevjeriti gore je nego ubistvo pociniti, jer cast je za plemenita 
covjeka uzvisenija od imetka. Plemeniti treba da svoje tijelo cuva imetkom svojim, svoju dusu 
tijelom svojim, svoju cast zivotom svojim, svoju vjeru coicu svojom i samo vjeru ne smije 
zrtvovati ni za sta drugo. 

Iznevjera u casti gora je nego iznevjera u imetku. Dokaz za to je taj sto skoro da se ne 
moze naci neko ko u pogledu casti r\ece iznevjeriti makar malo i on ostaje medu dobrima, dok 
iznevjera u imetku, bila mala ili velika moze doci samo od s^rane onoga koji je dokraja prezren i 
daleko od dobrih ljudi. 

Po analogiji zakljucivati o stanjima ljudi u najvise slucajeva moze dovesti do zakljucaka 
laznih i uglavnom neistinitih. To pogotovo nije dopusteno u vjeri. Oponoiatelj (mukallid) je 
zadovoljan da ga se smatra slaboumnim, ali drzi vrlo ozbiljnim da ga se obmanjuje u imetku 
njegovom. I u oba ova slucaja gresku pravi. 

Ne osuduje se naivnost u imetku njegovu. To moze smatrati vrlo ozbiljnim samo onaj cija 
je priroda pokvarena, ambicija niska i dusa prezrena. 

Onaj koji ne zna sta su vrline neka se osloni r\a ono sto mu je zapovijedio Allah 
dzellesanuhu i Njegov Poslanik, sallallahu alejhi ve selleme, jer su u tome sadrzar\e vrline sve. 

Dosta je onoga cega se bojimo pa opreznost od toga bude uzrokom da se u to upadne. 

Dosta je tajni koje se prosire zato sto se u njihovom cuvanju pretjeruje. 

Dosta je okretanja glave koja su sumnjivija od dugog gledanja. 

Osr\ova svega ovoga jest pretjeranost koja je izasla iz okvira umjerenosti, pravicnosti. A 
vrlina je sredina izmedu pretjerivanja u mjeri i zaostajanja za mjerom. Obje krajnosti su 
pokudene. Izmedu njih je vrlina koja je pohvalna. Izuzetak je samo urn u kome ne moze biti 
pretjerivanja. 

Oreska u razboritosti bolja je nego greska u upropoitavanju. 

Cudno je kako su vrline lijepe i tesko ostvarljive, a poroci ruzni i lahko dostupni! 

Ko zeli biti pravicar\ neka se zamisli r\a mjestu svoga protivnika pa ce mu se jasno 
ukazati nepravda njegova. 

Razboritost je sposobnost raspoznavanja prijatelja od neprijatelja. 
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Vrhunac gluposti i slabosti je neraspoznavanje neprijatelja od prijatelja. 

Ne prepustaj neprijatelja svoga nasilju niti mu ti cini nasilje. U tome izjednaci njega i 
prijatelja. Budi oprezan od njega i cuvaj se da ga sebi priblizavas ili uzvisujes vrijednost 
njegovu, jer tako cine glupi. 

Ko izjednacava svoga neprijatelja sa svojim prijateljem u priblizavanju sebi i uzdizanju 
malo ce ga ljudi voljeti i Sam ce im olaksati da mu postanu protivnici. Ucinice da ga neprijatelj 
ponizava i dace mu mogucnost da se protiv njega bori. Prijatelja ce tako okrenuti protiv sebe i 
ucinice da on pristupi skupini neprijatelja njegovih. 

Vrhunac dobra je da tvoj protivnik bude siguran od nasilja tvoga i onoga koji te je 
prepustio njegovu nasilju. A\i priblizavajuci ga sebi cinis potez glupih kojima se propast blizi. 

Vrhunac zla je da se tvoj prijatilj ne spasi tvoga nasilja. A prijatelja od sebe udaljava 
samo onaj koji pameti nema i kome je propast zagarantovana. 

Nije blagost pribliziti sebi neprijatelje nego s njima zivjeti u miru, ali uvijek biti 
oprezan od njih. 

Rijetko sam vidio da je neko ko je u mogucnosti bio pa je upropastio ponovo u mogucnost 
dosao. 

Covjekova iskusenja u zivotu su brojna, a r\a]veca su ona sa pripadnicima njegove ljudske 
rase. 

Zlo koje covjek nanosi drugom covjeku vece je od zla koje nanosi ljutim zvjerima i 
stetnim zmijama. Jer moguce je sacuvati se od zla ovoga sto smo spomenuli, ali nije uopce 
moguce od zla ljudi se zastititi. 
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IBN HAZM EL-ENDELUSI 

(994 -1064. po Isa, a.s.) 



Puno ime ovog znacajnog islamskog ucenjaka jest Ebu Muhammed A\i ibn Ahmed ibn Seid ibn 
Hazm el-Kurtubi. Bio je, zaista, svestrana islamska licnost i bavio se svim islamskim 
disciplinama u svoje vrijeme, tako da se za njega kaze da je i historicar, i serijatski pravnik, i 
muhadis, i knjizevni kriticar, i teolog, i filozof eticar i, donekle, politicar. U pocetku je 
pripadao Saf ijskoj pravnoj skoli, da bi zatim postao zahirija egzoterist. I upravo po ovom svom 
zahirijskom pravcu procuo se nadaleko i ponio nadimak Ibn Hazm el-Zahiri. 

Ibn Hazm je imao iznad svega buran i uzbudljiv zivot koji je ostavio dubok trag na njemu i kao 
covjeku i kao islamskom ucenjaku. Tako se s pravom moze reci da je dobar poznavalac njegova 
zivota i djela bez sumnje dobar poznavalac endeluzijskog covjeka iz 11. stoljeca. Njegovi 
biografi dijele njegov zivot r\a sest etapa od kojih svaka ponaosob otkriva odredene crte 
njegove licnosti, ali i bitna obiljezja tog vremena. Ipak peta etapa je, smatraju oni, 
najznacajnija od svih drugih jer je u njoj Ibn Hazm najvise naucio i napisao. Djela koja su 
nastala u ovom razdoblju njegova zivota i rada spadaju u najznacajnija medu onih cetiri stotine 
djela koja je ostavio iza sebe, a koja sadrze blizu osamdeset hiljada s^rar\'\ca. Tevk el-hamama, 
Fadl el-Endelus, Ibtal el-kijas ve er-re 'j va el-istihsan va at-taklid ve et-ta'lil, El-ahkam li usul 
al-ahkam, Risala fi usul el-f ikh, El-fasl fi el-milel ve el-ehva 've en-nihal, Et-takrib f i hudud el- 
mantik, En-nasih ve el-mensuh i, r\a kraju, el-/\hlak ve es-sijar fi mudavat en-nufus cine 
okosnicu Ibn Hazmova cjelokupnog spisateljskog rada. Ovo posljednje koje pod nazivom 
Mudavat en-nufus ve tehzib en-nufus ve ez-zuhdu fi er-rezail cinimo dostupnim sirem krugu 
citalaca uveliko otkriva i Ibn Hazma i vrijeme u kojem je zivio i djelovao. 
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J a sam u ovoj knjiii sabrao mnoga misli koja mi ja tijakom 

vramana i promjanom njagavih stanja darivao tlarovatalj 

razbsritcsti omogucivsi' mi raxtimijavanja mijcna susbirc i 

sagladavanjo njaximh ooftovanja. LT+rosra urn u to- rwjvecf 

dio svoga xivo+a dojuci uvijok prcarcst sakupljanju toga 

putam of+anja i raxmisljanja nad svim ostalim uzicima xa 

kojima tcri vaoirva ljudi i rwd skupljanjam viska imatka. 



Istovramor» :am ovom knjigom praxrco sva its sam od 

toga big dokucio da bi Allah dial lasartuhu dao da sa 
njom akoristi svaki orwj koga odabena od rob ova Svojih, 

a do koga ona dodd. la ova sto sam sastavljajuci jc 
svoju dusu xamarao i irud ulogao jar sam dugo vramana 
samo Fijom xaokupljart bio naka ja aftalac prihvati draga 
volja. Ja ja njcmu tako i posvacujam. A kada ]a dobro 
prauci i Allah dial las anuhu omoguci da sa njom okoristi 

uvjcricc sa da mu ]a to bolja od svih rixnioa blaga i 
svakog drugog imatka. Ja sa xa sva to nadam rvajvaao] 
rugradi kod Uxvisonrogj jar ja moja rtamjora (mjjat) bila 

ucinfti orvo ofma ca sa moci koristiti robovi Allahovi" i 

sto aa popravfti otvo sto sa od njihova moral nog 
porusanja iskvarilo i iscijalrti bolasti dusa njihovi'h. 
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